




















সাহিত্যম্‌ প্রকাশিত 
এই লেখকের অন্যান্য গ্রন্থ 


্রীমদ্তগবদ্গীতার আত্মা ও পরমাত্মা 
| 


মাতৃত্ব, একান্নপীঠ ও পৃথিবীর মাতৃসাধনা 





আরম্ত কথন 
ইতিহাস চর্চা করলে দেখা যায় যে, প্রাচীন কালে পৃথিবীর প্রায় সব দেশেই 


' লোকে প্রকৃতির অন্তরালে একটি বিশেষ শক্তি কাজ করে এমন বিশ্বাস করত। 
সেই শক্তিই প্রাকৃতিক সব ঘটনাবলি নিয়ন্ত্রণ করে এমন বিশ্বাস ছিল। এই শক্তিকে 


কেউ চিন্তা করত দেবতা জ্ঞানে, কেউ দেবী জ্ঞানে। যে যার আরাধ্য বা আরাধ্যা 
শক্তিকে নিজের নিজের মত করে রাঁপ দিয়ে পূজা করত। যারা রূপ দিতে পারত 
না তারা কোন একটা কিছুকে সামনে রেখে তারই মধ্যে শক্তির উপস্থিতি লক্ষ্য 
করে তাকে আরাধনা ক'রে খুশি রাখার চেষ্টা করত। যেমন, পাথর খণ্ড। এ 
ধরনের পূজাকেই বলে 871০0110. কেউবা পাহাড়পর্বত, নদনদী, সাগর, গাছ, 
মৎস্য, জ্ত-জানোয়ার, কীটপতঙ্গ এ-সবের মধ্যে যে শক্তি আছে, সেই সব রূপের 
মধ্যেই সেই শক্তির পুজো করত। এর ফলে সর্বপ্রাণবাদী প্রাচীন বিশ্বাস আত্মপ্রকাশ 
করে। বিজ্ঞান যখন তার মধ্য বয়সে ত্রিমাত্রার জগতে তখন এ ধরনের বিশ্বাস 
মানুষের কাছে হাস্যকর প্রতীয়মান হয়েছিল। বিজ্ঞান আজ বহুমাত্রিক অবস্থা প্রাপ্ত 
হলে ত্রিমাত্রীয় বিজ্ঞানের বনু বিশ্বাস আজ ভেঙে পড়ছে। এর ফলে এমন একটা 
সূক্ষ্ম জগতের অস্তিত্ব ধরা পড়ছে যেখানে অফুরন্ত প্রাণ ও মানসশক্তি প্রবাহিত। 
অব-আণবিক জগৎ বিশ্লেষণ করতে গিয়ে ধরা পড়েছে যে, সেখানে একটা অদ্ভুত 
পরিকল্পনাময় মানসক্রিয়া চলেছে। এই মানসক্রিয়া বিশ্বের সর্বত্রই প্রবহমান 
সুতরাং প্রকৃতির অন্তরালে একটি মানস শক্তি যে বিরাজমান-_ প্রাচীনদের, 


২. বর্বরদের ও অসভ্যদের সেই চিন্তা আজ অবহেলায় দূরে ঠেলে ফেলে দেবার নয়। 
সেই মানস শক্তি, জড়ে অজড়ে, প্রাণে অপ্রাণে সর্বত্রই রয়েছে। যে যে কামনা 


করে, যা কামনা করে, সেই আকাঙ্ক্ষিত জিনিষের অন্তস্থ মানস শক্তির সঙ্গে 


. যোগাযোগ করলে তা পেয়ে যায়। ইদানিং বৃক্ষাদির মানস শক্তির সঙ্গে সপ্রেম 


সম্পর্ক স্থাপন করে দেখা গেছে যে, তারা দ্রুত বৃদ্ধি পায়। দ্র“ত ফল দান করে। 
বড় বড় সাধকেরা প্রাকৃতিক বিপর্যয় রোধ করতে পারতেন প্রকৃতিশক্তির সঙ্গে 
মনের যোগাযোগ স্থাপন করে। অজটীল প্রাচীন মন হয়তো সহজেই সেই 


প্রাকৃতিক শক্তির সঙ্গে মনের যোগাযোগ স্থাপন করতে পেরেছিল। মানসক্রিয়ার 


মাত্রাকে যে যে স্বরে রাখতে পেরেছিল-_ প্রকৃতির সেই সেই স্তরের সঙ্গে তারা 
যোগাযোগ স্থাপন করতে পেরেছিল। তাদের চিন্তা-মাত্রার তারতম্য অনুযায়ী 





একান্ শা্তনীঠরগী রূপক গল্পের মধ্য দিয় প্রকাশিত হয়েছে। 4 লি 
অপরিসীম ক্ষমতা। পারস্পরিক যোগাযোগে অসংখ্য ভাব তৈরি করতে পারে। 
সেই কারণেই ভাষা প্রাণশক্তিময় ও ক্রমবর্ধমান। এই একান্নটি বর্ণের প্রত্যেকটির 
ৃ অন্তরালে শক্তি ভিন ভিন মাত্রায় অবস্থিত। সেই মাত্রাগুলি বিভিন নাম ও রাপ 
লাভ করেছে। তাই বর্ণের সাহায্যে কোন পুরুষদেবতা রূপ এসে থাকলে মূলত 
তিনিও প্রকৃতিভুকত ও পুরুষপ্রকৃতি মাত্র মাতুরূপে এলে তিনি নরীপ্রকৃতি 
মূলত এই শি মহিলয্রিকা শতি। সেই জন্য পৃথিবীর মাতৃসাধনা সম্পর্কে 
আলোচনাকালে বর্ণের ভিত্তিতেই সেই আলোচনা করার চিন্তা ক'রে আমি প্রথম 
ু্থটি লিখেছি__ যার নাম 'মাতৃততব, একান্নপীঠ ও পৃথিবীর মাতৃসাধনা'। এ গ্রন্থ 


একান্ন পীঠের উদ্ভব ও বর্ণের সঙ্গে তার সম্পর্ক ইত্যাদি দেখিয়ে স্বর বর্ণাত্বিকা 
মাতৃদেবীদের একটি পরিচয় দিয়েছি। এই মাতৃদেবীরা পুরাতন, দর্শন ও বিজ্ঞানের 
সঙ্গে এমন ওতপ্রোতভাবে জড়িত যে, তাঁদের সম্পর্কে অফুরন্ত কৌতৃহল সৃষ্টি 
হয়। সুতরাং স্বরবর্ণাত্মিকা মাতৃদেবীদের পরিচয় দেবার পর লেখকের কৌতুহল 
স্তব্ধ হয়ে থাকেনি। বর্ণের ভিত্তিতে মাতৃদেবতাদের একটি পূর্ণাঙ্গ পরিচয় ধরবার 
অসম্ভব ইচ্ছা জাগে। সেই কারণেই দুঃসাহস করে ব্যপ্নবর্ণাত্মিকা মাতৃদেবীদের 
গরিচ লিপি করার চে করেছি! চে রা 
মেলে বলে। 

এই মানবের পরি দিত যে দেখেছি যে, বি াতি বিজি 
দেশে, তাদের চিন্তা-াত্রার তারতম্য হেতু বিডি নামে ও রাগে তাঁদের কল্পনা 
করেছেন। (সই বিভিন্ন নাম ও রূপ রীতিমত কৌতুক 7 
বরণাত্বিকা মাতৃদেবতাদের পরিচয় গ্রন্থ গ্রন্থটির নামকর 
নানা নামে জগন্মাতা'। অর্থাৎ সেই মাতৃশক্তি জগন্সাত 
নামে ধরা পড়েছিল তার গরিচয়। ূ এ 


বি কারান বরা: ছায়া ননী জ তখের 
জন্য আমন্ত্রণ রইল। সকলের চেষ্টায় বিশ্ব মায়ের পরিচয় সর্বাঙ্গীন হোক। 
্য্জনবর্ণাত্বিকা মাতদেবতাদেরও সমগ্র পরিচয় বর্তমান গ্রন্থটিতে দেওয়া 
গেল না। মহামায়ার করুণা হলে ম-বর্ণ থেকে বাকি বর্ণগুলি নিয়ে শেষ খণ্ডটি 
আগামী পুস্তক মেলায় বা তার আগেই প্রকাশ করব। পাঠক পাঠিকাদের আন্তরিক 
গঠন ও সহযোগিতা আশা করছি। কিন্তু সবই ইচ্ছাময়ীর ইচ্ছার উপর নির্ভরশীল। 


বিদীত 
লেখক 











গৃথিবীর ব্যর্জন বর্াত্বক মাত দেবতা 


ক 


১। ক্যাল্লিস্টো-আর্টেমিস £ প্রাচীন গ্রীসের আর্কেডিয়ান পুরাণ-কাহিনীতে 
ক্যালিস্টো ভালুকে রূপান্তরিতা হয়েছিলেন। আসলে তিনি গ্রীকদেবী আর্টেমিসেরই 
এক ভিন্নরূপ। দেবী আর্টেমিস যে ভালুক পূজার সঙ্গে জড়িত ছিলেন তার যথেষ্ট 
প্রমাণ পাওয়া যায়। আর্টেমিসকে এমন কতকগুলি উৎসবে পুজা করা হত যা 
দেখে মনে হয়-_ প্রাচীন কালে দীক্ষা নেবার সময় যে উৎসব করা হত এ তারই 
সঙ্গে যুক্ত। এই উৎসবে কিশোরী মেয়েরা নৃত্য করত। এদের বয়স ছিল পাঁচ 
থেকে দশের মধ্যে। অনুষ্ঠানটি ছিল পঞ্চবার্ষিকী। এই অনুষ্ঠান না করলে কোন 
মেয়েরই বিবাহ হতে পারত না। এই উৎসবে অনেক সময় ভালুক বলি দেওয়া 
হত। তবে সাধারণতঃ বলি দেওয়া হত ছাগল বা হরিণী। 

ভালুক পুজোর ধারা এসেছিল পশুপৃজার ধারা থেকে। এই পণুপৃজার ধারা 
এসেছিল দুটি বিশ্বীস থেকে, যেমন, শিকারের পশু পাবার জন্য ও নানা পণ্ড 
থেকেই মানব প্রজাতির নানা ধারা এসেছে এরকম মনে করার জন্য, অর্থাৎ 
পশুকে অভিজ্ঞান হিসেবে ধরে নিয়ে পূজা করার জন্য। পশু-পূজার এই প্রথা 
থেকে পশুতে মনুষ্যাকৃতি বা মানব জাতির গুণ আরোপ করা হত। শক্তিকে 
প্রাচীন মানুষের অনেকেই মহিলাত্বিকা বলে মনে করতেন। এই জন্যই ভারতবর্ষে 
শান্ত দেবীদের এত প্রাধান্য, যেমন, 'কালী, 'দুর্গা ইত্যাদি। তবে ভালুকদেবী 
হিসেবে শক্তিপৃজো প্রাচীন কেণ্ট জাতির মধ্যে খুব প্রচলিত ছিল। অরটিও নামে 
তাদের এক উল্লেখযোগ্য ভালুকদেবী ছিলেন। | 

২। কমেনি £ প্রাচীন কালে অনেকেই প্রাচীন কিছু ঝোপ ঝাড়ের পৃজো 
করত। এই ধরনের ঝোপ ঝাড়কে ভাল বাংলায় বলে কুগ্ভ। আমাদের দেশে 
বৃন্দাবনেও এমন কিছু কুগ্ ছিল। বৃন্দাবন শব্দটির মধ্যেই এমন ধরনের বিশ্বাস 
জড়িয়ে আছে। বৃন্দাবন অর্থ একদল দেবীর কুগ্ভী। কমেনি এমনই কোন এক 
দেবী। প্রাচীন রোমানরা কুপ্তী পূজা করতেন। দুটি বৃক্ষতো তাদের কাছে খুবই 
বিখ্যাত ছিল, ক্যাপিটোলাইন-এর ওক্‌ বৃক্ষ ও গ্যালাটাইনের ডুমুর জাতীয় 
বৃক্ষ। ওক্‌ বৃক্ষ ছিল জুগিটারের প্রতীক। ডুমুর জাতীয় বৃক্ষ রুমিনালিসের প্রতীক। 


৯ 











বসন্তের শক্তি নুমিনা ছিলেন দুঃখ নাশিকা ও আরোগ্য দায়িক! দেবী। আরোগ্যের 
দেবী হিসেবে জুতুরনা ছিলেন আরও বিখ্যাত। তাঁর পরেই জনপ্রিয়তায় স্থান ছিল 


“কমেনির'। বিশ্বাস ছিল যে, তিনি স্বাভাবিক ভাবে শিশু সন্তানের জন্মদানে সাহায্য ' 


করেন। তিনি ভবিষ্যদ্াণীও করতেন। কাব্যের দেবী হিসেবেও তিনি রোমানদের 
তেমনিই বসন্তের দেবী। আমাদের দেশে বাসন্তিবাস পরা বাগ্দেবীকে দেখেও মনে 
হয় বসন্তের সঙ্গে তারও নিবিড় সম্পর্ক ছিল। 

৩। করমেনটিস্‌ £ রোমান সঙ্গীতাদি ও কাব্যকলাদির দেবীদের মধ্যে 
সর্বপ্রধানা ছিলেন দেবী করমেনটিস। তিনি ভবিষ্যদ্বাণী করতেন এবং আমাদের 
দেশের বিধাতার মত নবজাতকের ললাটে তার ভাগ্য লিখে দিতেন। দেবী যষ্ঠীর 
সঙ্গেও তাঁর কিছু মিল আছে। 

৪। করণা $ ইনি প্রাচীন রোমের এক আরোগ্যের দেবী। তাঁর বাসস্থান 
পাতালে। সুস্বাস্থ্যের জন্য এঁকে উপাসানা করা হ'ত। তিনি কতকগুলি জাদুক্ষমতার 
অধিকারিণী ছিলেন। স্ট্রিজেস নামে এক ধরনের রক্তপিপাসু শিশুভূতকে তিনি 
শিশুদের দেহ থেকে আড়ি দিতে এ জনয এক ধরনের গাছের ডগা দিয়ে 
তিনবার গৃহীদের দই ৃ ূ 
এক শুকর ছানার নাড়ীব 
গছের ডাল ঝুলিয়ে দিতেন যাতে রোগ নিরাময় হয়। এ দেবী ছিলেন সম্পূর্ণই 
(রোমানদের লৌকিক দেবতা । আমাদের দেশে যেমন শীতলা, মা ষষ্ঠী, পঞ্চানন 
করা যায়__ তাহলে এই ধরনের জাদুক্রিয়ার সঙ্গে মিল লক্ষ্য করা যাবে। এক্ষেত্রে 
করণার সঙ্গে শীতলার বেশ মিল রয়েছে। 

৫। কের্রিডোয়েন £ ইনি এক কেস্ট দেবী। বাস করতেন লেক-টেজিডএ। 
স্বামীর নাম টেজিড ডোয়েল। তাঁদের সন্তান অবগন্দু এত কুৎসিৎ ছিলেন যে দেবী 
কের্রিডোয়েন তার রূপ পরিবর্তনের জন্য জাদু কড়াইয়ে এক ধরনের ওঁষধ তৈরি 
করার প্রয়াস চালান। এই ওষধ জ্বাল দিতে হবে এক বছর একদিন ধরে। জালাতে 
জ্বালাতে ওষধির তলানী এত কমে যাবে যে, মাত্র তিন ফোঁটা অবশিষ্ট থাকবে। 
এই জীবনীশক্তি বর্ধক সূরা নাড়বার ভার পড়ে গুইওন-এর উপর। ভুলক্রমে এই 
ওঁধধ পেয়ে যান গুইওন নিজেই। 
্‌ কের্রিডোয়েন-এর জাদু কড়াইয়ের তিনটি গুণ ছিল,__ অক্ষয়, প্রেরণা ও 
' নবজীবন। এই জন্য যে সব কেস্টিক দেবতা এই জাদুকড়াইয়ের সঙ্গে যুক্ত 
ছিলেন তাঁদের উর্বরা শক্তির দেবতা বা দেবী রূপে কল্পনা করা হ'ত। দেবীদের 
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কড়ইয়ের যোগ ছিল বেশি। কারণ, মায়েরা জন্ম দিতেন বলে তাঁদের 
মদেই ইত থলে ভাবা হত। এ থেকেই পৃহীমাতার কনা এসেছিল 
কেন্টদের জাদু-কড়াই হিন্দু চিন্তার যোনি তুল্য। শর 
ানওয়েন নামে হ্রদের এক দেবী ছিলেন। গল্প আছে ব্র্যানওয়েনের ্ 
আমারলাতডের রাজাকে এই ধরনের একটি কড়াই উপহার দিয়েছিলেন তা 
কড়াইতে কোন নিহত ব্যক্তিকে ছুড়ে দিলে সে পরদিন আবার বেটে তো। 
একটি হুদ থেকে উঠে জনৈক মানব ও জনৈকা মানবী এই কড়াইটি কাকে 
নুর জন তৈরি প্রি সুরা ওইগন নিজে নেয়ে ফেললে 
কেররিডোয়েন ভয়ানক রেগে যান। তাঁর রোষামসি থেকে বাঁচার জন্য ৬ 
পালাতে শুরু করেন। নিজেকে লুকীবার জন্য গুইওন. গমের দানার রদ এ, 
দেবী কেুরিডোয়েন মুরির রূপ ধরে তাকে খেয়ে ফেলেন গার কা পাটি 
দিয়ে সমুদ্রে ছুড়ে দেন। সেখানে সে ট্যালিজিন 008১5-৮174 
কস্টের জ্বরের বিশ্বাসের সঙ্গে যুভ। দেবী বেররিভোযেন চি হয়েছিল 
সন্তবতঃ ডাইহ্‌ নদীর মোহনার দক্িণ-অঞ্চলস্থ, কৌন স্থানে তা 
কের্রিভোয়েন ও টেজিড ছিলেন স্বীয় নদীর তলদেশের দেবদেবী। তাদের 
্‌ কড়াই, ছিল স্বর্গের রহস্যময় কড়াই। এই কড়াই জল-জগতেরও ই্িতবহ! 
+ কেন্টিক কার্যে কের্রিডোয়েনকে যেমন জীবনীশতিপ্রদায়িনী | 
চারণ-কৰিরা তাঁর গুণকীর্তন করতেন। কড়াই বা কটাহ ছিল প্রেরণার ী মাত্র। 
আরও প্রাচীন যুগে এই কড়াই ছিল উর্বরাশক্তির চা 
সেইজন্য কের্রিভোয়েনকে উ্রাশতির দেবী বলে মনে করেন হয়তো না তার 
তর প্রতীক হিসেবে তিনি ছিলেন আইরিশ ব্রিগিট-এর মত পৃর্থী মাতা র 
সে পশু হিসেরে যুক্ত ছিল শূকর ছানা। এই পশুকে পূর্বে শস্যশি হিসেবে 
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কোমেডোবি এই ধরনেরই আণ্ শুদ্ধ করা হয়। বহুদশে পবিত্রকরণের নানা পদ্ধতি আছে। রর্বরদের মধ্যে দেখা যায় 











লিক কোন মাতৃদেবী 

নেই পুরুষ দেবতারা এসে তাঁদের থা অং লন পর নন কোথাও দেহ শুদ্ধ করার জন্য সারা দেহে কাদা লেপে দেওয়া হয়েছে। 
হিসেবে মাৃদবীদের অভিত্ব ছিল দেবতাদের পেন তবে শি অস্ট্রেলিয়ার কিছু আদিবাসী ও ফিজির আদিবাসিদের মধ্যে দেখা যায়, দীক্ষার 
পুরুষ দেবতার প্রাধান্য বিভার করে বল পরব কালে পৃভার সময় সারাদেহ কাঠকয়লা দিয়ে রাঙিয়ে দেওয়া হয়েছে। সঙ্গে রয়েছে কাদা। সব 
একেবারে হটিয়ে দিতে পারেননি। কোমেডোবি সর্বত্রই মাতৃদেবীদের শেষে দেহ ধুইয়ে দেওয়া হচ্ছে। পশ্চিম আফ্রিকার নানা স্থানেও এই ধরনের 
দেয়। লিভ মাতদেবী-গোষ্ঠী তারই সাক্ষ্য পুঃতকরণের পদ্ধতি লক্ষ্য করা যায়। নামকরণের সময়ও এই ভাবে জাতককে 
৭। রুন্করডিয়া ঃ ইনি এ চি ক শুদ্ধ করা হয়। এ-সময় দেহ থেকে ময়লা ও কাদা ধুয়ে দেওয়ার অর্থ হল প্রাক্তন 
তবে লক বর এই হোমান দেবী পর্ব ৬৭ জে রম জীব ঘি 
এর উত্তর প্রান্তে প্লেবিয়ান ও প্যাটরিসিয়ানদের কিউরিয়াস ক্যামিল্লাস, ফোরাম-. : একটি সার্বিক ব্যাপার। এই শুদ্ধিকরণ ব্যাপারটিকেই রূপ দান করে প্রাচীন গ্রেসে 

ই দেবীর মন্দির কা কোটাইটো বা কটাইট্টো বা কোটিস দেবীর কল্পনা করা হয়েছিল। 


৯। ক্রির্ৰি ৪ ইনি প্রাচীন কেপ্টদের এক দেবী। দেবী কের্রিডোয়েন ও 
স্& .: দেবতা টেজিড ডোয়েল-এর কন্যা। তার প্রতি অনুরাগ প্রদর্শকদের তিনি চিত্তহরণ 
| করেন বলে গল্প আছে। এ দেখে মনে হয় তিনি ছিলেন “প্রেমের দেবী'। তাঁর এই 





ভূমিকা ভারতবর্ষে পালন করতেন কাম বা মদন দেব। তবে ভারতবর্ষে মদনদেব 
কখনও পূজার বেদীতে স্থাপিত হননি। তাঁর সহধর্মিণী রতিও পুজা পাননা। 






ন্‌ 
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৷ কা তীর: ই বর ই বত হি 1 ১১। কদেশ $ ইনিই ওল্ড টেস্টামেন্টে উল্লেখিতা অস্টোরেথ দেবী। গ্রীকরা 
| কাছে একটি ছেট বেদী নির্মাণ করা হয়। এখানে রী পূর্ব ৪৩ দরের | এঁকে অস্ট্রটে বলতেন। কি ভাবে এই নামের উৎপত্তি তা জানা যায় না। তবে 
. কনকরড মন্দিরের কাছে আগেই এ উদ্দেশে একটি বেদী নির্মিত দি ঢদে মুল তাঁর কাজের ধারা অত্যন্ত স্পষ্ট। তিনি ছিলেন যৌন প্রণয় ও জন্মদায়নী দেবী। 
পূর্ব ১৬৪ জে মাস ফিল দেবীর একটি মুর্তি বসন ইল এ কিনি হার 
পূর্বেকার বিশৃগ্থলার পরিবর্তে যেন শাস্তি ফিরে আসে। 88 মূর্তির মধ্যে অ-মিশরীয় প্রভাব স্পষ্ট। তাঁর চোখের দৃষ্টি, সামনের দিকে। তিনি 
গৃহযুদ্ধের অবসান হয়েছে ভেবে সিনেট সীজারের সম্মানে দাত দাঁড়িয়ে আছেন সিংহের উপর। ভারতের দেবী কালীর মত তিনি নগ্না। বস্ত্র 
একটি মদদ নির্মাণের আদেশ দেয় রী পূর্ব ১০ অন্দে নাউ নোভার পরানো হলেও তা আটসাঁট, যেন দেহে লেগে রয়েছে। তাঁর এক হাতে রয়েছে 
উদ্দেশে একটি মন্দির নির্মাণ ক'রে তাতে সুরত বন্করি়ার ও প্রস্ফুটিত পদ্ম। আর এক হাতে সর্প। তাঁর মধ্যে যে আকর্ষণী গুণ ও ধ্বংসের গুণ 
উহা লে নে ই দুইই রয়েছে তা বোঝানোর জন্যই দু'হাতে দু'ধরনের প্রতীক দেওয়া হয়েছিল। 

পূজো দিয়েছিল। সম্রাট নিরো কন্করডিয়ার অনশরহ প্রা টি ূ তাঁকে একসঙ্গে রেশেফ্‌ ও ইথাইফ্যাল্লিক মিনের সঙ্গে তৃতীয় সত্তা হিসেবে দেখা 
য় তর মূর্তি ছপানো হত। ক্রমে জে কি লা করছেন। রাজকীয় ... ায়। ব্যাবিলীয় শাস্ত্রে তাকে অমর্রুহাদাদ-রেশেফ্‌ পত্তী হিসেবে দেখানো 
নানা অংশে নানা ভাবে ছড়িয়ে গড়ে। কৌন নৈতিক নিন সার হয়েছে। প্যালেস্টাইনে প্রাপ্ত অসংখ্য পোড়ামাটির মূর্তিতে এই দেবীকে পাওয়া 

. * কন্করডিয়া দেবীর রূপ নিয়েছিল। লি গেছে। দ্বিতীয় ধরনের যে মূর্তি পাওয়া যায় তাতে দেখা যায় তিনি লম্বা ধরনের 
ৃ উষ্তীষ পরে আছেন। গলায় রয়েছে হার। পায়ে নূপুর বা খাড়ু এবং কোমরে 


্‌ মেখলা। দেবীর দুইহাত রয়েছে কুচযুগের উপর। তৃতীয় ধরনের যে মূর্তি তাঁর 
এখানে দেবী রূপে খোদিত হয়ে আছে। প্রাচীন ই. পাওয়া যায় তাতে তাঁকে দেখা যায় শৃঙ্গমণ্তিতা অবস্থায়। দেখতে অনেকটা 
দ্র সময় লোককে শধ করা হত-- আমাদের দেখে সোনা দেশে | মিশরের দেবী হ্যাথরের মত। চতুর্থ ধরনের মূর্তিতে দেখা যায় তাঁর ঠোট পাখির 
্‌ ১৩ ৰ 
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ঠোঁটের মত। কানে রয়েছে বড় দুল। এখানে দেবীর উপর সাইপ্রাস 

৷ মত। কানে রয়েছে বড় দুন নে দেবার উপর সাইপ্রাস দ্বীপের 
ভারে প্রভাব পড়েছে বলে মনে হয়। পঞ্চম ধরনের মূর্তিতে দেবীকে 
বোটবত অহা দেখা যায় এই মরজতে হিতে পভা লক বা যয 
্ীন করনবাসীদের কাছে এই দেবীর বিশেষ ধরনে মর্যাদা ছিল, যেমন 
বাঙ্গালীর কাছে'মা কালীর বিশেষ মর্যাদা রয়েছে, যে জন্য দেবী কালিকা বাঙ্গালীর 





























অর্থ অন্ধকার ককেৎ হল মহিলা অন্ধকার। মিশরীয় সৃষ্টিতে চার জোড়া ব্য 
ক হন (০) রা আদি সি 


বিশেষ আরাধযা হিসেবে শাস্ত্র উল্লেখিত হয়েছেন, যেমন, 'কালিকা বঙ্গ দেশেচ।। 
০ ১২। ককেৎ ঃ ইনি প্রাচীন মিশরের এক দেবী। তিনি ককুর সহধর্মিণী। ককু 

ও সর্ব যুক্ত দেবদেবী আছেন। এই চার জোড়া দেবদেবীর মধ্যে ককু ও 
(বদর চা বদেবী| (১) ককু ও 
৮৮-:47+৮৮৮ 
07117; কউ), (৭ ৃ 








প স্লো নথ 
ও এ] রবী 


ৰ ৬ 110457৪৮6০4 ৮ এ নারী অংশ বা দবা 
রগ রাপে কল্না করা যেতে পারে, যিনি আদি অপরিষ্ি্ [২০1 
. বিচ্ছিন করে অধ্ৈতের মধ্যে দৈত অবস্থা সৃষ্টি করেন। ইনিই নিগেটিভ চার্জ 
সম্পন্ন ইলেট্রন। এদের নিয়েই প্রাচীন মিশরে ওগৃদোয়াদ (0090/১)-এর 
ন্ননা করা হয়েছিল। এই ওগৃদোয়াদ-এ ছিলেন চারজন পুরুষ দেবতা-_ নুনু, হু 
এ প | 
_ ১৩। কালা £ ভারতে শাক্ত তন্ত্র ইতিহাসে "কালী এক বিশেষ ধরনের 
দেবী। তিনি আদ্যা শক্তি বা 70] 21018). বৈজ্ঞানিক দিক থেকে 
দেখতে গেলেও মহতভাবে উদ্ভাসিতা। তাঁর সেই মহান দিকটি আলোচনার আগে 
সাধারণ দৃষ্টিতে তাঁকে কি ভাবে দেখা হয়েছে তাই লক্ষ্য করে নেওয়া যাক। 
৮ ..-১৬টা এতিহাসিকেরা 'কালীকে অসভ্য বর্বরদের চিন্তাজাীত এক 
বা বলে মনে করেন। পূর্ব ভারতের নানা প্রান্তে গ্রামদেবী হিসেবে তাঁর অধিষ্ঠান 
তাঁকে ভয়ঙ্করী দেবী হিসেবেই দেখা হয়। রী দিনে 
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যেতে পারে। কিংবা অ | 












দেবীকে শান্ত করার জন্য গ্রামের থানে তাঁর পূজা দেওয়া হয়। 

“কালী পুজার ধারা নিশ্নতম পর্যায়ে লক্ষ্য করা যায় ত্রিপুরা চট্রগ্রাম অঞ্চলে! 

এখানকার আদিবাসীরা গ্রাম্যদেবতা হিসেবে "কালী পূজা করেন কালো পাঁঠা বলি 

দিয়ে। ভোগ দেওয়া হয় ভাত, কলা ও নানা প্রকার ফলমূল দিয়ে। তবে এদের 
কাছে'কালীর কোন মূর্তি নেই। মাটির টিবি তৈরি করে তার চার কোণে চারটি 

পা-এর মত জিনিষ তৈরি করা হয়, দেখতে অনেকটা শজারুর মত। তবে মন্দিরে 

| যখন প্রতিষ্ঠা করা হয়, তখন দেখানো হয় চার হাত। রঙ অত্যন্ত কালো। এই চার 
ূ হাতের এক হাতে বর, এক হাতে অভয় এবং অপর দুই হাতের এক হাতে খড়গ. 
ও অপর হাতে নরমুণ্ড দেখানো হয়। দক্ষিণ হত্তদুটিতে থাকে বর এবং অভয়। 
বাম হত্তদুটিতে খড়গ ও নরমুণ্ড। দুই কানে পরেন দুটি মৃত নরদেহ। গলায় পরেন 
নরমুণ্ড মালা। লোলুপ জিহ্বা নেমে আসে চিবুকের কাছে। দৈত্যদের কর্তিত হাত 
দিয়ে বন্ধু তৈরি করে কোমরে পরেন। হাতগুলো হাটু অবধি বা পায়ের গোড়ালী 
রত বর্ণ_ যেন মদ্যপান করে আছেন। ভূমিতে শায়িত তাঁর স্বামী শিবের বুকের 
উপর তিনি এক পা তুলে দাঁড়িয়েছেন, এমন দেখা যায়। আর এর-পা-থাবে 
শিরের জঙ্ঘার উপর। 7 
: দেবীর উদ্দেশে বলি দেওয়া হয় পায়রা ও ছাগল। কখনও 


ভদ্রে মোষ বলিও দেওয়া হয়। খড়গকে মন্তপু£ত করে এক কৌপে-বলি দেবার 
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বিশেষভাবে দেওয়া হয়। 





মঙ্গলদায়িনী রূপও আছে। সেই রূপে তাঁকে রক্ষাকালী, ভদ্রাকালী ইত্যাদি বলা 

হয়। রক্ষাকালী বা ভদ্বাকালী হিসেবে দেবীকে প্রসন্ন করার জন্য রোগশোক 

রি মহামারীর সময় গ্রামের থানে পুজো দেওয়া হয়। বিভিন্ন অঞ্চল থেকে এমন 

0. তথ্যও পাওয়া যায় যে, এই দেবীর থানে পূজো দেবার পর মহামারী ইত্যাদি বন 
0]... হয়ে গ্েছে। | | 

| এই মহাশক্তি “দেবী” নামেও গ্রসিদ্ধী। দেবী হিসেবে কখনও তাকে উমা, 

] _ গৌরী, পার্বতী, হৈমবতী ইত্যাদি নামেও ডাকা হয়। কিন্তু দেবীর রণংদেহী মূর্তি 

ৃ হিসেবে তাঁকে বলা হয় 'দর্গা।'ুর্গা অর্থ হল দুর্তদ্যা। অনেকে দুরগরক্ষিণী বলেও 

| তাঁকে “দূর্গা নামে ডাকা হয় বলে মনে করেন।'কালী হিসেবে তাঁর অর্থ কৃষ্ধবর্ণা 
চণ্ডী বা চপ্ডিকা হিসেবে ভয়ঙ্করী। দেবী ভৈরবী নামেও প্রচণ্ডা। 

বিহারে নওরাত্রে চৈত্রমাসের কৃষ্ণপক্ষে বিশেষভাবে মন্ত্র পড়ে একটি মাটির 





নিমম। গর কাধ থেকে নি শেপিত নিয়ে বগালে তিলক কাটার জনা 


এ ধরনের যে পুজো, সেটা দেবীর ভ্রী দিকের গৃজো। কিন্তু দেবীর 


সা 
রর 








ঘটে দেবীর শক্তিকে ধরবার চেষ্টা করা হয়। মন্দিরের উঠোন গোময়ে লেপে শুদ্ধ 
করা হয়। ঘটে জল ভরে আত্রপল্পব বসিয়ে দেওয়া হয়। এর পর শস্যকণা ভারে 
একটি সরা ঘটের মুখে বসিয়ে দিয়ে হলুদ কাপড় দিয়ে ঢেকে দেওয়া হ্য়। পরে 
পুরোহিত এই ঘটে দেবী-শক্তিকে প্রবেশ করানোর জন্য বিশেষ অনুষ্ঠান করেন। 
এই সময় তাঁকে সৃতযম পালন করে ফলাহারে থাকতে হয়। হোম করে এই পুজা 
সাঙ্গ হয়। হোমে দেবীর ঘটের সামনে চিনি, মাখন, তিল ইত্যাদি পুড়িয়ে ভস্ম 
করে দেবীকে আহ্বান করা হয়। ঘটের চারদিকে ছড়ানো লাল রঙের গুঁড়োর সঙ্গে 
সেই ভম্ম মিশিয়ে গৃহস্থের বাড়িতে এসে গৃহীর কপালে পরিয়ে দেন পুরোহিত। 
জড় বস্তুতে শক্তি আছে এ ধরনের বিশ্বীসের এ হল একপ্রকার অতি সথুল পরযায়। 
এর দ্বারা কি লাভ হয় জানা নেই। তবে এ ধরনের বিশেষ কিছু প্রক্রিয়ার সাহায্যে 
যে ক্ষতিকর তুকৃতাক্‌ করা যায় বর্তমান গ্রন্থের লেখকের সে ধরনের বিশ্বাস 
০১৫৮৩০১। কৃতাকে টানার রা তর 











_ এক ধরনের কুমারী পূজার মাধামেও এই ধরনের শক্তি আহ্বান করা হয়। কুমারী 
কারার _ যাবৎ পুষ্পং ন বিন্যতে' অর্থাৎ নারী 
ততক্ষণই কুমারী যতক্ষণ সে বিকাশের পূর্বাবস্থায়। যে শক্তি কুমারীরপে স্থিতা 


সেই শক্তি হল 'সিসৃদ্ষু-_ব্রহ্মশক্তির সঙ্গে তুলনীয়া-_ অর্থাৎ 20108] শক্তির 


সঙ্গে তুলনীয়া। নারী যখন জীবনী শক্তি তখন 10760 0108), 

তবে দক্ষিণচারী ও বামাচারী ক্রিয়া সম্পর্কে ভিন্ন ধারণাও আছে। বৈদিক 
সাধারণ পূজার ধারা ধরে যে পূজা করা হয় তাই দক্ষিণচারী। প্রচলিত প্রথার 
উল্টোভাবে যে সাধনা করা হয় তাই বামাচারী। তবে এই বামাচারী যে তথাকথিত 
তন্ত্রের মৈথুন সহকারে আচার, তা নয়। এই জন্যই অনেকে একে বামাচারীও বলে 
অর্থাৎ মহিলা সহকারে অর্থাৎ মদ্য, মাংস, মুদ্রা, মৎদ্য, মৈথুন ইত্যাদি সহকারে 
আচার। কিন্তু মরমিয়ারা এর ভিন্নধরনের ব্যাখ্যা করেন। তাঁরা এই শক্তিকে মানব 
দেহস্থ কুল বা শক্তি বলে মনে করেন। এই শক্তি মানবদেহের মস্তিষ্কের সহতরস্থ 
স্থানের শক্তি যা মানব-দেহের বর্রন্ধ থেকে নির্গত হয়ে মূলাধার অঞ্চলে 
এসে 700167091 6715 রূপে বিরাজ করে। (সখান থেকে তাকে বিপরীত 
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গতিতে প্রবাহিত ক'রে কৃটস্থানে ফিরিয়ে নেওয়ার অর্থাৎ উল্টো বা বামদিকে : 


ফিরিয়ে নেওয়ার পদ্ধতি বা আচারকেই বলে বামাচার। মুলতঃ যোগে 
কুলকুগুলিনীকে উধ্বগতি করার আচারই হল বামাচার। কুল বা দেহস্থ শক্তিকে 


অর্থাৎ প্রাণশক্তিকে উধর্বগীমী করার যাঁরা সাধনা করেন তাঁদেরই বলা হয় কৌল! ' 


'কালিকা বঙ্গ দেশে চ' বলে একটা কথা থাকলেও অর্থাৎ বাঙ্গালীর পুজার 
দেবী 'কালী এরকম একটা কথা থাকলেও কালী পুজা তাঁর তন্থরহিত ধারাতে 
ভারতের অনত্রও প্রচলিত। এক্ষেত্রে দেবী আদি নরগ্োস্ঠীর %0. জাতীয় শক্তি। 
যুক্ত প্রদেশের অর্থাৎ বর্তমান উত্তর প্রদেশের ভূইয়াদের আরাধ্যা দেবীও কালী। 
ঠাকুরানী মাতারূপে তিনি হয়তো আদি নরগোষ্ঠীর দেবী, যেমন সিংভূমের 
ভূইয়াদের গৌরি বা পহারী দেবী। 

'কালীর মন্দির হল খড়ের ছাউনি দেওয়া সাধারণ এক কুঁড়ে মাত্র। মাটি 
দিয়ে তৈরী একটি বেদীই হল দেবীর অধিষ্ঠান ক্ষেত্র। বৈগদের এক ধরনের 


_: ৬গুরোহিত এই শক্তির পূজো করে। এরকম আরও কিছু শক্তিরও তারা সাধনা 


করে, যেমন, ধরতী মাতা, হরিয়ারী দেবী ইত্যাদি। হরিয়ারী দেবী হলেন শস্োর 
দেবী। বৈগরা তাঁকে প্রসন্ন করার জন্য মদ ও মুরগি বলি দিয়ে পূজো দেয়। 
হিসেবে তাঁকে বহু নামে ডাকা হয়,__ যেমন, দেবী, উমা, গৌরী, পার্বতী, দুর্গা 
ভবানী, কালী, কপালিনী চামুণ্ডা ইত্যাদি। হিন্ত পুরাণ কাহিনীতে দেখা যায় সব 
দেবতারই একজন করে শক্তি বা সহধর্মিনী আছেন। কিন্তু সবচেয়ে বড় শক্তি 
হিসেবে শিবের এই সহ্ধর্মিনীটিই দেখা দিয়েছেন। শিবের সহধর্মিণী হলেও শিব 
অপেক্ষা তিনি কোনরকমেই নিকৃষ্ট নন। শিবের সঙ্গে তাঁর এই সমমর্যাদার 
সম্পর্কই তাঁকে ভারতবর্ষে অর্ধনারীশ্বর মূর্তিরূপে স্বতন্্ুভাবে চিহ্নিত করেছে। 
অবশ্য প্রাচীন মিশরেও এই ধরনের অর্ধনারীশ্বর মূর্তি ছিল,__ যার নাম “আতুম”| 


দেবীর অসংখ্য নাম ও নানা ধরনের চরিত্র এটাই প্রমাণ করে যে, হয়তো 


ভারতের বিভিন্ন প্রান্তে নানা নরগোষ্ঠী দ্বারা পুঁজিতা শক্তি বা দেবীরা একসময় তাঁর 


- মধ্যে মিশে গিয়েছিলেন। এই ভাবেই শিবের সহধর্মিণী রূপে এসে গেছেন সুদূর 


দক্ষিণের কন্যাকুমারীর কুমারী দেবী। ঠিক এমনই ভাবেই এসেছেন অন্বিকা 
(বাজসনেয়ী সংহিতাতে তাঁকে রুদ্রের ভগিনী হিসাবে দেখানো হয়েছে। কিন্ত 
পরবর্তী পুরাণে তাঁকে শিবের সহধর্মিণী হিসেবে বলা হয়েছে।) আদিতে এই 
অস্বিকা ছিলেন মাতৃস্থানীয়া শক্তিসমূহের প্রতিনিধি বিশেষ। এইভাবেই কুশিক 
জাতির দেবী কৌশিকী হিসেবে এবং কাত্য জাতির দেবী কাত্যায়নী হিসেবে এই 
মহামাতৃকার অঙ্গিভূতা হয়েছেন। 

ধপদী পুরাণ কাহিনীর মতে উমা ছিলেন হিমালয় দুহিতা-_ যাঁকে শিব 
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এন পনির রি গাভীর জা 
বাঃ রগ হা দির বিশ নে রে 
চেষ্টা থেকেই হয়েছে। এই শিব ও শভি এবং বিষুঃ আদিতেবা্মণয ধর্মের মধ্য 
ছিলেন বলে মনে হয় ন। গরে রা ধর্মেই অদীভৃত হযেছে ধর্ম, 
যে এইভাবে তন্রা্মণ্য বৌদ্ধ ও জৈন ধর্ম দ্বারা পরবর্তীকালে বিশেষভাবে 
প্রভাবিত হয়েছে সে বিষয়ে সন্দেহ নেই। 

ভারতবর্ষে 'কালী রূগে মহাদেবী মাতৃকাশক্তি নানা স্থানে নানারূপে 
অধিষ্ঠিতা। এই মাতৃশক্তিকে “দেবী” শব্দ স্বারা চিহ্নিত করে সর্বোর্মা রাপ 
দেখানো হয়েছে। যেমন তাঁর স্বামীকে বলা হয়েছে মহাদেব বা সর্বশ্রেষ্ঠ দেবতী। 
কোথাও এই দেবীকে কালো বলা হয় কারণ তিনি ভয়ীনক কৃষবর্ণা। কালো 
বলেই এই দেবীর নাম 'কালী, সাধারণ্যে এইরকম ধারণাই প্রবল। কিন্তু তা ঠিক 
নয়। কালের অর্থাং সময়ের জন্মদান করেছেন বলেই তিনি 'কালী। সেকথা পরে 
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গ্রামের থানে সিঁদুর লিপ্ত ত্রিশূল পুঁতে রাখা হয়। কারো উপর দেবীর ভর হলে 


_ আথেন বা এথেনা। এরকম ক্ষেত্রে কোনো আঞ্চলিক দেবী মহাদেবীর অঙ্গিভূতা 






আলোচনা করা যাবে। তিনি নরমাংস খান, তাঁর অনন্ত ক্ষুধা, (লাকের মধ্যে 
এরকম একটা ধারণাও আছে। তাঁর এ ক্ষুধা মেটার নয়। 

তবে অধিকাংশ ক্ষেত্রেই তাঁর হাবভাবে তিনি কল্যাণময়ী দেবী রূপেই 
চিত্রিতা। গ্রামের রক্ষাকত্্রী দেবী হিসেবেই তাঁকে রেশী দেখা যায়। অনেক সময়ই . 
তাঁকে ধরিত্রী মাতা হিসেবেও দেখা যায়। তাঁর ভূমিকা মিশরের আইসিস দেবীর 
মত। তাঁকে অবশ্য বহক্ষেত্রেই কোন মূর্তি ছাড়া প্রতীকের মাধ্যমেও দেখানো হয়। 
















এই ত্রিশুল দ্বারা তাঁর জিহ্বা ফুটিয়ে দেওয়া হয়। বিবাহ উৎসবে এই দেবীকে 
শাড়ি দেওয়া হয়। মাতৃরাপে দেবীর ছোট ছোট ছবি তৈরি করে অপশক্তির হাত 
থেকে রক্ষা করার জন্য শিশুদের গলায় পরিয়ে দেওয়া হয়। কোন কৌন গ্রামে 
গ্রামের অধিষ্টত্রী রগ নামেও পরিচিতা। একে দেবর বেদী এম দু 

স্থানে স্থাপিত হয় যে, সাধারণে সেখানে যেতে পারে না। স্থানটি হয় কোন 
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১৬1২০ ৪ পপ 
পরিচিতা। বেদীর কাছে একটি কণ্টক বৃক্ষ থাকে। ভন্তজনেরা এখানে ছেঁড়া 
বন্ত্রধণ্ড বেঁধে দেন। উদ্দেশ্য ছেঁড়া বন্তখত্ডের পরিবর্তে যেন নতুন বন্ত্র জোটে। 
্রর্থনা মন্ত্র এই ধরনের £-_ “হে দেবী আমরা তোমাকে ছেঁড়া কাপড়ের টুকরো 
দিচ্ছি, তুমি আমাদের নতুন বস্তু দীন কর।” কোথাও কোথাও দেবী অঞ্চলিক নামে 
প্রসিদ্ধা, যেমন, বিব্বযবাসিনী দেবী। তিনি বিষ্ব্য পাহাড়ের দেবী। গ্রীক জগতেও 
এইভাবে বিভিন্ন অঞ্চলের মাতৃশক্তি বা মাতৃদেবী ছিল। যেমন এথেন্সের দেবী 












হয়েছেন বলা যায়। যেমন বি্যবাসিণী দেবী মহাদেবী সতীর ('কালী, 'দুর্গা 
ইত্যাদি) অঙ্গীভূতা হয়েছেন। কোন কোন নরগোষ্ঠী আদি বাসস্থানের দেবীকে 
যথার্থ মাতৃভূমির গন্ধ গেয়ে সেখানেই ফিরে যায়। (যেমন, সাইবেরিয়ার কোন 
সাড়স ভারতে জন্মালেও রক্তের মধ্যে সাইবেরিয়ার গন্ধ পেয়ে সেখানেই ফিরে 
যাবে। একে বলে 1)%-04111.) তেমনই বছ নরগোষ্ঠী আদি বাসস্থানের 
মাতৃদেবীকেই সর্বাপেক্ষা গৃজনীয়া বলে মনে করেন। এবং নতুন কোন শক্তির 
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রি এক্ষি 


বৃত্তে পড়লেও নানাভাবে তাঁকেই সেখানে এনে বসান। 

অনেক ক্ষেত্রেই দেবীকে সপ্তভগিনী হিসেবেও দেখা যায়। প্রাচীন মিশরেও 
এই ধরনের সপ্ত হ্যাথর দেবী লক্ষ্যণীয়। এই সপ্তদেবী বিভিন্ন রোগের দেবী 
- হিসেবে চিহ্নিতা, যেমন, 'মরহই' দেবী হলেন কলেরা রোগের দেবী__ 
_ পশ্চিমবঙ্গে যিনি ওলাবিবি নামে প্রসিদ্ধা। শীতলা দেবী নামে এই দেবীই গুটি 
রোগের দেবী হিসেবে পৃজো গান। ওই জন্যই অনেক জায়গাতেই দেখা যায় যে, 
গ্রামদেবী কালী পূজার সঙ্গে একই রাতে শীতলা দেবীর পৃজাও করা হয়। 

কলেরা মহামারী রূপে দেখা দিলে গ্রামের থানে কালী পুজো দেওয়া হয়। 
তবে মূর্তি তৈরি করা হয় না। মাটির ঘটে মদ, কাচের চুড়ি, নতুন শাড়ি (সিঁদুর 
দিয়ে মাতৃমূর্তি অঙ্কিত) একটি টাকা, পিঠে, ধুপ্‌ ইত্যাদি দিয়ে দেবীকে পূজো করা 
হয়। পূজোর শেষে এ-সব নিয়ে গ্রামের বাইরে কোন তিনরাস্তার মোড়ে রেখে 
দেওয়া হয়। এতে দেবী প্রসন্না হয়ে রোগাদি নিয়ে গ্রাম ছেড়ে চলে যান। বিশ্বাস, 
কেউ যদি এ-সব তুলে নেয় তাহলে সেই রোগ তার উপর গিয়ে পড়বে। যে 
গ্রামে এই রোগ দেখা দিয়েছিল সেই গ্রাম রেহাই পেয়ে যাবে। যদি কোন গরু, 
মোষ বা ছাগল এই পথ দিয়ে যায় সে শুকিয়ে যাবে। এদের আর কোন বাচ্চা 
হবে না। গাভীন গাই থাকলে দুধ শুকিয়ে যাবে। ঘটশুদ্ধো এই সব জিনিষকে বলা 
হয় নিকাশী। কেউ যদি এই সব সরিয়ে নেবার সময় পুরোহিতকে দেখে, তা হলে 
তার মৃত্যু হয় বলে বিশ্বাস। তিন রাস্তার মোড়ে কেউ এ-সব ছুঁলে তার মৃত্যু হয়। 
একটি পদ্ধতি হল দেবীর নামে উৎসর্গ করে কোন কালো পাঠা ছেড়ে দেওয়া। 
একে বলে কালী পাঁঠা। যে গ্রামে এই পাঠা যাবে সেই গ্রামে রোগ ছড়াবে। 
পীড়ের যাঁড় নামে যে ষাঁড় দেখা যায় তাও এইভাবে উৎসর্গীকৃত কোন যাঁড়। 





নৃতত্ববিদেরা মনে করেন যে, মনুষ্য সমাজ কৃষিকর্ম আরম্ত করে একটু সুস্থ : 


হয়ে বসলে মাতৃদেবীদের পুজা 'শুরু হয়ে যায়। এঁদের গুরুত্ব উত্তরোত্তর বৃদ্ধি 
 পায়। যেমন প্রকৃতি ও বসন্তের দেবী হিসেবে দেখা দেন দুর্গা, চিরন্তনতা ও 
অসীমত্বের আত্মা স্বরূপা কালী, জ্ঞানের দেবী হিসেবে সরস্বতী ইত্যাদি। এঁদের 
সবারই একটি পরিচয়, সে হল শক্তি। ভারতবর্ষেও মনুর সময় মেয়েরা অত্যন্ত 
যত্তে ্মলিত হত। মায়েরা ছিলেন পিতা অপেক্ষা সহত্রগুণে বড়। এখনও দক্ষিণ 
ভারতের মালাবার উপকূলে মায়েদের প্রাধান্য বেশি! অর্থাৎ সমাজ যখন 
মাতৃতান্ত্রক ছিল তখনই শক্তি মাতৃরূপে মানব সমাজের দৃষ্টি বেশি আকর্ষণ করে। 
সেই জন্য হিন্দুদের দেখা যায় মাতৃশক্তিকে তাঁরা এইভাবে সম্বোধন করছেন__ 
“হে মাতে, তুমি প্রশংসার অতীত। জগতের প্রতি অণু-পরমাণুতে তোমারই 
উপস্থিতি। সকল জ্ঞানের উৎস তুমিই। সমস্ত নারীরূপের মধ্যে রয়েছে তোমারই 
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উপস্থিতি ।' ইত্যাদি 

নৃতত্ববিদেরা মনে করেন, মাতৃশক্তির কল্পনা পৃথিবী মাতার চিন্তা থেকেই 
মানুষের মধ্যে এসেছে। যখন ভয়ঙ্করী শক্তি তখন তাঁকে সাপের সঙ্গে যুক্ত করে 
দেখানো হয়েছে। সাপ মৃত্তিকা গহ্বরে থাকে ও অন্ধকারে বিচরণ করে বেড়ায়। 
সেইজন্যই দক্ষিণ ভারতের এল্লম্মা মূর্তিতে দেখা যায় তিনি সাপের মূর্তিতে 
মন্দিরে প্রতিষ্ঠিতা রয়েছেন। দুর্ন্মা রূপে সাপের গর্তের উপর তাঁর মন্দির তৈরি 
করা হয়। সেইজন্য মারগোমা বৃক্ষকে সবিশেষ সম্মান করা হয়। বুন্দেলখণ্ডে 
ভিয়ারানী নামে এক দেবীকে পূজী করা হয়। এই নামের অর্থ যিনি মৃত্তিকাতে 
বাস করেন। পৃ্থী হিসেবেই সাপকে যখের ধনের অধিকারী হিসেবে দেখা হয়। 

মাতৃ-আরাধনার ধারাটাই পৃথ্থী মাতার চিন্তা থেকে এসেছে বলে মনে হয়। 
তাঁর কল্যাণময়ী রূপ ও ভয়ঙ্করী রূপ উভয়রূপেই তিনি পথ্বী মাতার মঙ্গেই যুক্ত। 
শ্রীকপাত্রে এই জন্য সাপকে ভূমি থেকে উঠছে এরকম অবস্থায় দেখা যায়। ঠিক 
অনুরূপভাবে পাথরে খোদাই করা দক্ষিণ ভারতের এল্লন্মা মূর্তিতে দেখা যায়। 


_ এক্লম্মাতে শুধু দেবীর মনস্তিষ্বই দেখা যায়। বাকি দেহ থাকে মৃত্তিকার নিচে। বৌদ্ধ 


শিল্পে দেখা যায় সর্পদেবী মৃত্তিকা থেকে উঠে ভগবান বুদ্ধের অশ্বকে ধারণ 
করছেন। 

দ্রাবিড় সংস্কৃতিতেই মাতদেবীর চিন্তা বেশি করে দেখা যায়। কল্যাণময়ী ও 
ভয়ঙ্করী উভয়রূপেই তিনি এখানে রয়েছেন। তাঁর দেবী আখ্যার মধ্যেই এই ভাব 
লক্কায়িত রয়েছে। এই দেবী দ্বারা বোঝায় তাঁর কন্যারূপ, মাতৃরূপ সব। যেমন, 
কন্যাকুমারী অবিবাহিতা কন্যা, সর্বমঙ্গলা অর্থাৎ সর্বদা যিনি মঙ্গলদায়িণী এবং 
শীকন্তরী, যিনি শস্য বৃদ্ধি করেন। চামুণ্ডা রূপে তিনি অসুর নিধনকারিণী। কালী 
রূপে তিনি ঘোর কৃষ্ণবর্ণা। রজসী রূপে তিনি ভয়্করী। রক্তদস্তিকা রূপে তিনি 
রক্তরপ্তিত দন্তী। পূর্ববঙ্গে মায়ের দুটি রাপ দেখা যায়__ সিদ্ধীশ্বরী অর্থাৎ 
ূর্সম্া্তী ও বৃদ্ধীশ্বরী অর্থাৎ বৃদ্ধা সন্ত্রজ্ী। কিন্তু রোগ শোকাদি মহামারী রূপে 
আত্মপ্রকাশ করলে তিনি কোমলরূপে দেখা দেন__- যেমন, রক্ষাকালী বা 
ভ্রীকালী হিসেবে। এর অর্থ এই যে, কালী রক্ষাকত্রীক্ট কল্যাণময়ী। বিহারে 
তাঁকে “ক্ষেমকরণী? অর্থাৎ যিনি আশীর্বাদ দান করেন সেইরূপে পুজা করা হয়। 
মধ্যপ্রদেশে এই দেবী গ্রামে গ্রামে পৃথ্থী দেবী হিসেবেই পূজা লাভ করেন। মনে 
করা হয়, কলেরা, গুটিরোগ ইত্যাদি তিনি সৃষ্টি করতেও পারেন, দূর করতেও 
পারেন। গুটি রোগ হলে এই দেবী সেই রুগীর দেহে প্রবেশ করেন বলে ধারণা । 
সেই জন্য দেখা যায় গুটি রোগগ্রস্ত ব্যক্তির ঘরে ধূপ ধুনো দেওয়া হয়। গোবর 
জলে ঘরের মেঝে নিকিয়ে বা লেপে দেওয়া হয়। রুগীর ঘরে কেউ ঢুকলে জুতো 
খুলে ঢোকে। 
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মহিলা রণ করি বিন নৌ জবা 
দের দ্বারা আক্রান্ত হয়ে তিনি আত্মহত্যা করেছিলেন। 

ম নস ৯ করা হয়। তাঁরা কোন চারণ কবির বন্যা 

ণ কবি নিঃ 4 ছিলেন বলে দরবার থেকে বহিষ্কৃত হন। তিনি 
যা করে দেখীর পরসাদে দো কন্যা লাভ করেন। মায়ের কাছে 





84 ফিরি খাদা রি গ্রীক দেবীর 

হ়। ওই রামের বেদ থেক যন াঠ করেন মূর্তির উপর আবির ও পুষ্প 
স্থাপন করা হয়। ধুপ ও কর্পূর পোড়ানো হয়। দিনরাত রূপোর প্রদীপ জ্বালিয়ে 
রাখা হয়। লুচি, চিনি, ঘি ও নারকেল দিয়ে ভোগ দেওয়ার নিয়ম। ভারতীয় 
গজায় নারকেল নরবলি প্রথার ইঙ্গিত বহন করে চলেছে। সকাল সন্ধ্যায় কাঁসর 
ঘণ্টা ইত্যাদি বাজিয়ে আরতি চলে। সম্্যাবেলা পবিত্র ধর্মস্থ থেকে দেবী মাহাত্ম্য 
পাঠ করা হয়। দেবীকে ভোগ দেওয়া হয় তিন বেলা, একজন সাধারণ মানুষ 
যেভাবে খাদ্য গ্রহণ করে সেই ভাবে। তবে ভোগ যে ভাবেই দেওয়া হোক না 
কেন, বলি না দিলে দেবী খুশি হন না। বর্দির রক্ত দেবীর বেদীর উপর ছড়িয়ে 
(দেওয়া হয়। 

হিন্দুদের যত রক্ষণশীল পূজার ব্যবস্থা আছে, তার মধ্যে দেবীপুজা অনেকটা 
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জড় পদার্থে প্রাণ আরোপ করে পুজা করার মত। মধ্যপ্রদেশের অনেক পাহাড়ি 
জনগোষ্ঠী এই দেবীকে তাদের গ্রামদেবতা বলে মনে ক'রে সেইভাবেই পুজা 
দেয়। যেমন, খের মাতা অর্থাৎ পূথী দেবী ; দেশহাই দেবী অর্থাৎ কুটীর রক্ষক 
দেবী, চিথবইয়া দেবী অর্থাৎ ছেঁড়া কাগড়ের দেবী বান্যাক্ড়ার দেবী; বিন্ববাসিণী 
দেবী অর্থাৎ বিশ্যা্চলের দেবী ইত্যাদি। পাঞ্জাবে দেখা যায় অবিবাহিতা মেয়েরা 
য়ে প্রতিনিধি হিসেবে পৃজো পান। নেপালেও এ ব্যবস্থা আছে। এদের কুমারী 
বলা হয়। বছরে দু'বার এদের পূজো করা হয়। এখানে মেয়েরা শিব ও পার্বতীর 
মূর্তি তৈরি করে পৃজোর পর নদীতে ভাসিয়ে দেয়। আঞ্চলিক লোকেরা বলে, 


| কোন এক মহিলাকে “বালক স্বামীর সঙ্গে বিবাহ দেওয়া হলে সেই মহিলা 


আত্মহত্যা করেন। সেই স্মৃতি মনে. রেখেই এমন করা হয়। আবার অনেকে মনে 
করেন যে, শিব-পার্বতীকে শস্যের প্রাণশক্তি বলে মনে ক'রৈ পূজো দেওয়া হয় 
কারণ, তাঁদের মুর্তি দরবাধাস ও পষ্ বকের উপর স্থাপন করা হয়। কিন্ত 
আরও নান নর জবা লে না ৬ 









জেখা হয়। নানা রৌগের নান মাতৃশভি আছছো। তাঁরাই এসব নিয় 
যেমন, শীতলা দেবী নিয় করেন গুটি রোগের, মারি মাতা কলেরার। 





ন ও টন এই 2৮০] দেওয়ার রীতি। এইভাবে মাতৃশক্তি 
পা এরা লি দি 

(দেখেন তিনিই জানেন! জল নড়ে উঠলে মনে করেন, দেবী তাতে অবতীর্ণ 
ইন রগ ভিনি মিলান জী ও ক লিক 
দেবী কি করে যে এক মহামাতৃদেবীর অঙ্গীভূতা হয়েছেন সে বিষয়ে স্পষ্ট ধারণা 


করা আজও সমতব নয়। তবে এই মহাদেবীকে লোকে অধিকাংশ ক্ষেত্রে দেবী 


'কালী বলে মনে করেন। 

এই মাতৃসাধনা ভারতবর্ষে শাকতধর্ম নামে আত্মপ্রকাশ করেছে। মাকে 
নির্ভেজাল শক্তির প্রতীক বলে মনে করা হয় বলেই তাঁর নামে যে ধর্ম দেখা 
দিয়েছে তাকে শাল্তধর্ম -বলে। শাক্তধর্মেই তন্ত্র সাধনার এক বিশেষ ধারা 
আত্মপ্রকাশ করেছে। যার ফলে এই ধর্মে বহু ইন্দ্িয়জ অনৈতিক দিক দেখো 
দিয়েছে, যদিও তন্ত্রের যথার্থ অর্থের সঙ্গে এর কোন মিল নেই। তন্ত্র অর্থ 

'তন্যুতে বিস্তারিয়তে জানম, অনেন ইতি ততত্রম' অর্থাৎ যে জ্ঞান বৃদ্ধি পেয়ে মুক্তি 
দাবার সাজ কলর (দবী হলেন, কালী, দুর্গা 
পার্বতী, /০০......::09098059874959 
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নানা স্থানে এ ব্যাপক পরসার। এই আধুনিক প্রসারের: 
পট 71 লাাদ্রারা।? 
র রয়েছে দার্শনিক তত, যার মধ্যে সাংখোর পুরুষ ও প্রকৃতি 
দি রা ০ মনে করেন না, মনে 


১০০০-২৬-৬৭ 
তা প্রকাশ ঘটেছে। রাজপুতদের পৃথিবী মাতার নাম গৌরী প্রতি বছর শিবের 
সঙ্গে তাঁর বিবাহ-অনুষ্ঠান হল শসাবৃদ্ধিতে শতিসপচারের প্রতীক। শাকন্তুরী ও 
আশাপূর্ণা পূজার মধ্যেও ঠিক একই ধারণা রয়েছে। 

.. মৃতত্ববিদেরা মনে করেন যে, যেখানে তাঁর ভয়াবহ দিকের প্রতিফলন ঘটেছে 
সেখানটাতেই রয়েছে অনার্য প্রভাব। মাতৃশক্তির এই ভয়াবহ দিকটিই লক্ষ্য করা 
যায়_- বিশেষ করে দক্ষিণ.ভারতে। যেমন, এলম্ম। এলম্ম অর্থ সকলের মা। 
কিন্তু তার পৃজোতে ভয়াবহভাবে পশুবলি দেওয়া হয়। তাঁকে খুশি করার জন্য 
(লোহার হুক বা বড়শি জাতীয় জিনিষে পশু গেঁথে তাকে ধীরে ধীরে উপরের 
লী এ গজ ও বা রাজন নযগিতে চে 


২৪ 


ক 


? 


উপরে তুললে শস্যের চাড়াও মাটি ভেদ করে উঠবে এই ধরনের বিশ্বাস থেকেই 
এই প্রকার নারকীয় ব্যবহার করা হয়। মারিয়ম্ম হলেন মহামারীর (দবী। তাঁর 
বেদীতে পোট্রাজ (যার অর্থ বৃষরাজ) শ্রেণীর পুরোহিত মেষের গলা চিরে রক্ত 
ছড়িয়ে দেয়। রক্তাক্ত মাংস পিণড মুখে নিয়ে দেবীর দিকে ছিটিয়ে দিয়ে তাঁকে 
প্রসন্ন করার চেষ্টা করে। বামাচার তন্ত্র মতে বঙ্গদেশেও এইভাবে দেবীকে পুজো 
করার বিধি আছে। প্রাচীন গ্রীসের ডায়োনিসাস অনুষ্ঠানের সঙ্গেও এর মিল আছে। 
ভারতবর্ষে একে কাপালিক আচার বলা হয়। তামিলদের পিডারী, সংস্কৃতে যাকে * 


_ বিষহরি বলা যায়-_ তিনি হলেন ক্রোধপরায়ণা দেবী। সেই জন্য তাঁর মুখ ও 


দেহ হল গনগনে আগুনের মত লাল। 90৮... দেখা দেয়, 
দিয়ে হেটে যেতে হয় এবং ষাঁড় বলি দেওয়া হয়। তর হে শোভাযাত্রার পথে ডে 
বলি দিয়ে হয় এবং মদের সঙ্গে মেষরক্ত মিশিয়ে হাওয়ায় তা ছিটিয়ে দেওয়া; 
উদ্দেশ্য, অশুভ শক্তিকে প্রসন্ন করা। লট 

_. নৃতত্ববিদেরা অনুমান করেন যে, এমনতর অনার্যদেবী থেকেই ব্রাহ্মাণাধর্মে কালী 
ও “দেবীর আত্বপ্রকাশ ঘটেছে। তাঁদের রী নারয বর্বর স্বভাবের কিছুটা ছাটকাট 
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দি ও বে মিরর 
ছাপই যে প্রবল সে বিষয়ে সন্দেহ নেই। আদিতে এঁদের কোন মূর্তি ছিল না। 


গুহাতে থাকতেন বিদেহী শক্তি হিসেবে। পাঞ্জাবে এই শক্তিই যুবতী মেয়েদের 
মধ্যে আত্মপ্রকাশ করেন। এই মেয়েরা এমন অঙ্গভঙ্গী করে যাতে জাদুবলে 
শস্যোদ্গম হয়। নেপালে এই শক্তিই “কুমারী” রূপে ব্রাহ্মণ দুহিতার মধ্যে পুঁজিতা 
হন। তাঁর সঙ্গে থাকেন গণেশ ও মহাকালরূপী শিব। গণেশ থাকেন শিশুরূপে, 
মহাকাল তাঁর রুদ্রমূর্তিতে। এই কালীকে তিব্রতের মহাযান বৌদ্ধধর্মেও গ্রহণ করা 
হয়েছে। এই বৌদ্ধকালী সন্তবতঃ হিন্দুদের অনার্য মাতৃদেবী থেকে এসেছেন। 
একে বিন্ধযবাসিনী কালীর সঙ্গে এক করে দেখা যেতে পারে। আদি বৈদিক বা 
ব্রাহ্মণ সাহিত্যে 'কালী নামে কোন মাতৃদেবীকে দেখা যায় না। তবে এমন 
মাতৃদেবী আছেন যাঁকে সহজেই কালীর সঙ্গে যুক্ত করা যায়। সপ্তম শতাব্দীতে 
এই বৈদিক মাতৃশক্তির সঙ্গে 'কালীকে এক করে দেখানোর প্রয়াস চলে। বৈদিক 
অশুভ শক্তির দেবী নির্ধৃতির সঙ্গে তাঁকে এক করে দেখানো হয়। এরই জন্য তাঁর 
চরিত্রে ভয়ঙ্করী দিকের প্রকাশ ঘটেছে। কিন্তু যখন তাঁকে সিংহ্বাহনা করে 
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দেখানো হয় তখন মনে হয় উৎসে এই শক্তি পশুশক্তির সঙ্গে অবিচ্ছেদ্য 
সম্পর্কে যুক্ত ছিলেন! ত্রমশঃ মানুষ যখন নিজের সম্পর্কে বেশি করে জানতে 
পারে তখনই পশুশক্তি থেকে মাতৃশক্তি নারীরূপে নিজেকে সম্পূর্ণ বিচ্ছিন্ন করে 
প্রতিষ্ঠিত করেন। সুতরাং বলা যায় যে, সারা পৃথিবী ব্যাপী মাতৃসাধনার যে ধারা 
গড়ে উঠেছিল ভারতীয় শান্ত তত্ব সেই ধারারই একটি শাখা মাত্র, এবং যেভীবে 
ঈশতার, অশটর্ট বা অশটোরেথ, অফ্রোদিতৃ্‌, ফিগিয়ান কাইবেলী বা শাইবেলী ও 


আত্মপ্রকাশ করেছেন। এঁদের নানা নাম, নানা গুণ। এরা প্রত্যেকেই আবার কোন 
না কোন মহান দেবতার শক্তি হিসেরে দেখা দিয়েছেন। নেপালে কীর্তিপুরের 


গণেশ বেদীতে আটটি মাতৃমূর্তি আছে। গুজরাটে এঁদেরই কেউ কেউ কিছু চারণ 


মহিলা কবির প্রেতশক্তি হিসেবে চিহ্নিতা। এই মহিলা চারণ কবিদের কোন না 
কৌন বেদনাদায়ক কারণে দেহত্যাগ ঘটেছিল। এঁদের প্রধান হলেন খোরিয়ার। 
মানদ্রাজেও বু মাতৃকা শক্তির উৎস মানবী সত্তা। গঙ্গন্মা আদিতে ছিলেন কোন 
্রাহ্মাণ মহিলা। পুঙ্গন্ম হলেন সেই তিন বোনের এক বোন যিনি বিশেষ একটি 
পুরী খন করেছিলেন। এই ধরনের শ্িই পরে কোন মহাদেবী রূপে 

প্রকাশ করেছেন, যেমন গুজরাটের অন্থা ভবানী। এই দেবীকে প্রসন্ন করার 
জন্য পশুবলি দেওয়া হয়। দেবীর উদ্দেশে মদ নিবেদন করা হয়। দেবীর মূর্তি 
বলতে আছে এক খণ্ড পাথর যা নাকি অস্পষ্টভাবে খোদাই করা। তাতে একটা 
মিনি নাগ 

| 

তবে শক্তি পূজার ধারা অসম ও বঙ্গদেশে যত জনপ্রিয় অন্যত্র কোথাও তত 








জনপ্রিয় নয়। এখানকার শক্তিগূজার ধারা লক্ষ্য করলে বোঝা যায় যে, অনার্য 


ভয়ম্করী শক্তির সঙ্গে তাঁর নিবিড় যোগাযোগ । পূর্ব ভারতে এক সময় বৌদ্ধধর্মের 
ধান্য সেও এই শক্তপৃজার ধারাকে সম্পূর্ণ নশ্চি করা যায় নি। সাময়িক 
কালের জন্য আড়ালে চলে গেলেও আবার ফিরে এসেছে। 

হতে পারে. যে, এই শক্তি পূজার উদ্তব ঘটেছিল অসমের কামরূপ অঞ্চলে 
এবং গৌতম বুদ্ধের অনেক আগেই এই মাতুশক্তিপূজার ধারা সৃষ্টি হয়েছিল। এই 
দেবী ছিলেন শোণিতপ্রিয়া। বলি দেওয়া পশুর মাংস পেলে তিনি তৃপ্ত হন। অসমে 
এই দেবীর প্রধান রূপ হল কামাক্ষা হিসেবে। কামাক্ষা অর্থ কামের দেবী। এখানে 
যৌন সম্পর্কিত এমন কিছু কাজ করা হয় যা দেখে মনে হয় না যে, মানব, মন 
দ্বারা নিয়ন্ত্রিত যে জীব, তার পক্ষে এ-সব করা সম্ভব। এরই সঙ্গে এই সেদিন 
পর্যন্ত নরবলি প্রথাও প্রচলিত ছিল। বৈদিক হিরণ্যকশিপুর গল্পে যদিও নরবলির 
কথা শোনা যায়, তবু বৈদিক ধর্মের চৌহদ্দির মধ্যে নরবলির কোন কথা নেই। 
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এই জন্যই মনে হয় নরবলি প্রথা এসেছিল কোন অনার্য সংস্কৃতি থেকেই। আগে 
অসমে দেবী কালিকার বেদীতে নরবলি দেওয়া হ'ত। ১৫৬৫ শ্বীষ্টা্দে রাজা 
নরনারায়ণ যখন কামাক্ষা মন্দির নির্মাণ করেন তখন বহু সদ্যকর্তিত নরমুণ্ড 
তীন্ত্রপত্রে বা তামার টাটে দেবীকে উপহার দেওয়া হয়েছিল। কামরাপের 
বেলতোলাহ্‌-এর সদিয়া তাত্র-মন্দিরেও অনুরূপ বলিগ্রথা ছিল। ১৮৩৫ শ্বীষ্টাবে 
ক্ষমতচ্যুত করা হয় 

ভারতের শান্তসাধনায় জয়ন্তী একটি মহাশাক্তপীঠ। একান্ন শাক্তপীঠ নির্ণয় 
প্রসঙ্গে পীঠনিরণয গ্রন্থে বলা হয়েছে যে_ 

'জয়ন্তাং বাম জঙ্ঘা চ জয়ন্তী ক্রমদীশ্বর।' 

অর্থাৎ জয়ন্তী বা জয়ন্তাতে পড়েছিল সতীর বাম জঙ্বা। দেবীর নাম য়ন্তী। 
ভৈরবের নাম ক্রমদীশ্বর। এতিহাসিকদের ধারণা, এই জয়ন্তী এখন বর্তমান বাংলা 
দেশে। শ্রীহট্ট জেলার কালজোর বাউরভোগ গ্রামে জ্ঞানেন্্রমোহন দাসের 
অভিধানে একানগীঠের যে তালিকা আছে তাতে স্থানের নির্দেশ হল খাসিয়া 
'শৈলের দক্ষিণে জয়ন্তিয়া পরগণীয়। গ্রামের নাম বাউরভোগ। অসমের ইতিহাস 
লেখক 081 সাহেব তাঁর গ্রন্থের ১২ পৃষ্ঠাতে বলেছেন যে, সতীর বামপদের 
নি্নাংশ গড়েছিল জয়ন্তিয়া পরগণার ফাজলুরে। ঘাড় পড়েছিল শ্রীহট্র জেলার 
অন্য কোনখানে। 081-এর মতে "দুর্গাপূজার মহানবমীতে এখানে নরবলি হ'ত। 
বলি দিতেন রাজা প্রজা উভয়েই। রাজা দিতেন পুত্র সন্তান জন্মালে। সাধারণ মানুষ 
মনোবাস্থা পূর্ণ হলে। মজার কথা এই যে, বলি যাবার লোক নিজেরা স্বেচ্ছায় 
এসে জুটতো। ভোগী নামে এমনই একটি শ্রেণী ছিল যারা স্বতস্ফুর্তভাবে 'অই' 
নামে এক দেবীর কাছে বলি যেত। অই বাস করতেন এক গুহাতে। ভোগীদের 
মধ্যে যারা অইয়ের ডাক শুনতে পেত তারাই বলির জন্য নির্দিষ্ট হত। এরা তখন 
সমাজে বিশেষ রকমের সুবিধা পেত। তারা যখন যা খুশি তাই করতে পারত। যে- 
কোন মহিলাকে ইচ্ছামত উপভোগ করতে পারত। দেবীর বাৎসরিক পূজার দিন 
এলে তাদের বলি দেওয়া হত। এই বলি প্রথার সঙ্গে এক ধরনের জাদু বিশ্বাসও 
কাজ করত। আইন-ই-আকবরীতে বলা হয়েছে যে, এখানকার লোকেরা 
জাদুক্রিয়াকে খুব বড় করে দেখত। পূর্ণ গর্ভবতী মহিলার পেট চিরে বাচ্চা বের 
করে তার মধ্যে আগামী ভবিষ্যতের ইঙ্গিত খুঁজত! 

অসমের চুটিয়ারা দেবী কালিকার বিভিন্ন রূপ ও নামের পুজা করত। তবে 
তাঁর পূজো করত নিজেদের উপজাতীয় পুরোহিত দেওরিদের দিয়ে, ব্রাহ্মণদের 
দিয়ে নয়। “দেবী” কেশাইখাতি নামে তাদের কাছে খুবই জনপ্রিয়া ছিলেন। কেশাই 
খাতি অর্থ হল “কাচামাংস ভক্ষিণী”। এই দেবীর কাছে রীতিমত নরবলি দেওয়া 
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যা লে যা তকে বিশেষভাবে পালন 

্‌ নরবলি দেওয়া হত ড় পরী, কচারী, কৌচ, 
রহ পা বলিপ্রথা ছিল। দক্ষিণ ভারতের মাদ্রাজে কারনুল 
জেলার শ্রীশৈলে বা শ্রীপর্বতেও রও হ্ত। গৌয়ািয়রের সী 


বীকালিকাকে সেবা করর জনা াানসিডি একটি দল ছি 
ড ০িশা সাপ 
| এই গুপ্ত দলের সদস্যদের বলা হাত ঠগী। তারা মনে করত পৃথিবীর 
 দৈত্যদের হত্যা করার দায়িত্ব 'মা তাদের উপর অর্পণ করেছেন। ঠগীরা 
পথচারীদের, বিশেষ করে তীরধাত্রীদের এই দৈত্য বলে মনে করত। রাস্তায় চলার 
সময় পথচারীদের সঙ্গে ভাব জমিয়ে এরা আকস্মাং তাদের কোমরে জড়ানো 
একখণ্ রুমাল দিয়ে পথিকের গলায় ফাঁস লটকে দিত। এর পর শ্বাসরুদ্ রর্তির 
হাত পা কেটে দিত। মুখমণ্ডল এমন বিকৃত করত যাতে কেউ মৃত ব্যক্তিকে 
চিনতে না পারে। দেবী কালিকা এ ধরনের বলিদান পছন্দ করেন বলে তাদের 
ধারণা ছিল। এর পর তারা এক ধরনের কোদাল দিয়ে মাটি খুঁড়ে তাতে মৃতদেহ 
তে দিত। তারপর সেখানে তা খাটিয়ে এক ধরনের ভোজের ব্যবস্থা করত। এই 
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অনুষ্ঠান ভোজকে বলা হ'ত তুপৃনি। ভোজন আসরে এক টুকরো বিছানো 
কাপড়ের উপর বসতেন দলের নেতা. কাছাকাছি তাঁকে ঘিরে বসত অভিজাত 
ফাঁসুরের দল। যাদের অভিজ্ঞতা কম তারা বসত এই ঘনিষ্ট বৃত্তের বাইরে। মায়ের 
কাছে উৎসর্গ করার জন্য প্রতীক হিসেবে থাকত মাটি খোঁড়ার কোদাল ও এক 
টুকুরো রূপো। দলনেতা ছোট্ট একটা গর্ত খুঁড়ে তাতে গুড় ফেলে দিতেন। এই 
গুড় ছিল ঠীদের কাছে অতান্ত গবিতর খাদ্য। এক ধরনের মন উচ্চারণ করতে 
করতে এই গুড় গর্তে ফেলা হত। গুড় ও কোদালের উপর পবিত্র জল ছিটিয়ে 
দেওয়া হ'ত। সমবেত ঠগিরাও এ মন্ত্র উচ্চারণ করত। কেউ যদি নতুন সদস্য হ'ত 
তাকে কাউকে অর্ণীতে কে হ্যা 
সবাইকে এরা মারত না। মহিলা, কারিগর, চর্মকার, কর্মকার, বিকলা 

হত্যা করা হ'ত না। ঠগীরা মনে প্রাণে বিশ্বাস করত (যে, শিবের পত্রী: 

যাঁকে দুর্গা ও ভবানীও বলা হয়, তিনিই তাদের ফাঁদীতে লুকে থচারীদের 

কর লুট বর অফকার দি়েছে। অনাদি লন। কোন 
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সঙ্গে যুক্ত ছিলেন, ৩৫০১৬ পা কালী তাঁলেই সঙ্গ যুক্ত 
পশুবলিতে এই জন্যই দেবীর মন্দির রক্তাক্ত হয়ে থাকে। দেবীর মধ্যে যে 
ভঙ্কারিতা দেখা যায় তা বর্বরদের চিন্তার সঙ্গে যুক্ত। বহু আঞ্চলিক মাতৃদেবী এই 
পূজার সঙ্গে যুক্ত হওয়াতে অধ্যাত্ব ক্ষেত্রে কালীর যথার্থ মূল্যায়ন সম্ভব হয়নি। 
তিনি ভয়ঙ্করী হয়েই আছেন। সে-জন্য তাঁর যে পুজা হয় সেঁটা তাঁকে প্রসন্ন করার 
জন্যই হয়। দেবী কালিকার জনটিত পাবার ফলে শৈব ধাই বরং অনেকটা 
পেছনে গড়ে যায়। 

্রাগার্য ভারতে এবং আদি জনগোষ্ঠীর মধ্যে এমন কিছু ব্যক্তি ছিলেন যাঁরা 
গুণিন নামে পরিচিত। বিশেষ বিশেষ কোন বেদীতে তাঁরা এত খ্যাতি অর্জন 
করেছিলেন যে, সেইসব বেদীর দেবতা বা দেবী ক্রমে ক্রমে ব্যাপক প্রচার লাভ 
করেন। এই ভাবেই কালীঘাটের 'কালী, বিশ্ব্যারণ্যের বিশ্বযবাসিনী, অযোধ্যার দেবী 
পাটন, প্রাক্তন হায়দরাবাদের তুলজাপুরের ভবানী, এঁরা ধর্মের জগতে পুরোভাগে 
এসে দাঁড়িয়েছেন এবং অন্যান্য আঞ্চলিক মাতৃদেবী অপেক্ষা বড় বলে প্রতীয়মান 
হয়েছেন। 

এমনই "মায়ের এক থান আছে বেলুচিস্তানের হিংলাজে। পাহাড়ের গুহায় 
এই দেবীর বাস। এই দেবীকে হিন্দুরা 'কালী বলেই মনে করেন। কিন্ত স্থানীয় 
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নন ইনি ননা নামে রে সা দেবীর কোন মু নে ূ 
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ংশ ০ একনি সস 
ই কুলী মহ এর মত শূয়র বলি দিয়ে তাঁর পুজো হয়। এই শক্তি 
কালী হিসেবে হিন্দু সমাজে প্রবেশ করলে তাঁর সেই আদি তেজ ও মর্যাদী দুইই 
হাস পায়। হিন্দুধর্মে প্রবেশ করে এই দেবী তাঁর ভয়ঙ্কারিতা অনেকটা হারিয়ে 


ফেলেন। তা সত্ত্বেও হিন্দ ব্রাহ্মণ সমাজেও তিনি ভিন্ন অর্থে আত্মপ্রকাশ " 


করতেন। কালীর মধ্যে তাঁরা ঈশ্বরের র সর্বোত্তম প্রকাশ দেখেছিলেন। 
প্রতিমারূপে তাঁর পূজা করা হলেও তাঁরা বিশ্বাস করতেন যে, প্রত্যেকটি মূর্তির 
মধোই ঈ্বরের শক্তি রয়েছে ভযন্ধরী শক্তির প্রতীক হিসেবে সাপও অনেক সময় 
'কালীর মধ্যে প্রতীক হিসেবে কাজ করেছে। চন্বা রাজো 'চিত্রারী' দেবীকে দেখা 
যায় ডান হাতে ঘন্টা ও সাপ ধরে আছেন। ওড়িশার জয়পুরে 'কালীকে দেখা যায় 
(পেছন দিকে চুল আচড়ে সাপের ফিত৷ দিয়ে (বধেছেন। দক্ষিণ ভারতে 
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ভদ্বাকালীর মূর্তিতে দু'টো পাখনা (দখা যায়। তিনিও সর্প বিজড়িতা। আমাদের 
দেশেও যেখানেই কালী মূর্তি আছে সেখানে তিনি সাপ বর্জিতা নন। শিবের সর্প 
হয় তো যৌগিক আদর্শে তাঁর আবর্তিক শক্তি হিসেবে কাজ করতে পারে, যাকে 
বলা যায় কুলকুগুলিনী শক্তি। এই 'কালীই কুলকুণ্ডলিনী। তবে পৃথক ভাবে 
'কালীর সঙ্গে আবার, সর্প কেন? সে কি এই কারণে যে, দেবী কালিকা৷ 
সপণভিরও নয়ন্তী দেবী? 

মনীষী বিপিন চন্দ্র গাল তাঁর 9০0 01 1101৫- গ্রন্থে 'কালীকে এমন এক 


শক্তি হিসেবে বর্ণনা করেছেন যাতে এই দেবী আদি নরগোষ্ঠীর বর্বর শক্তির 


প্রতীক হিসেবেই দেখা দিয়েছেন তাঁর মতে শক্তি যখন নিতান্তই পশুস্তরে ছিলেন 
তখন হিন্দুরা তাঁকে জগদ্ধাত্রী রূপে কল্পনা করেছেন। দেবী জারী সিহ বহন 
অর্থাৎ গশুশ্তি নি়ণী হিসেবে পশুশকতির প্রতীক সিংহের উপর বসে আয 
অর্থাৎ পশুশক্তিকে নিয়ন্ত্রণ করছেন। সেই সিংহ রি ০ রঃ লে 
দাঁড়িয়ে আছে, অর্থাৎ পশুজগতের হিংজরতার ধা টা সে রি দাঁড় ড় সে | 
শির র্‌ রাপ ম্যামথ ঠঃ 


ও বা রর না সই ভারী শি নন 
ঈশ্বরও নিরুপায় নিষ্থ্িয়। 

রন 
উঠেছেন তখন তিনি 'দর্গারূপে দেখা দিয়েছেন। শক্তি পূর্ণ ভাবে বিকশিতা বলে 
দশদিক ব্যাপিণী অর্থাৎ দশপ্রহরণধারিণীম। তিনি অসুর শক্তিকে সংযত করে ও 
গশুশক্তিকে গনানত করে-_ জান, বিদ্যা, এয, পৌরুষ ইত্যাদি নিয়ে পূর্ণ ভাবে 
বিকাশিতা। সেই জন্যই তাঁর সঙ্গে রয়েছেন জানরূপে সিদ্ধিদাতা গণেশ, বিদ্যারূপে 
সরস্বতী, এশর্যরূগে লক্ষ্মী ও বীর্যরূপে কার্তিকেয়। 

' হিন্দুরা পুরাণ কাহিনী ও পুরাণ ভাস্কর্যে প্রতীকের মাধ্যমে তাঁদের বক্তব্য 
রেখে গেছেন। সেইজন্য দার্শনিক মানসের যাঁরা অধিকারী তাঁরা নানা ভাবে 'কালী 
মূর্তির মধ্যে তার অর্থ খোঁজার চেষ্টা করেছেন। 

'কালীর ইতিহাস ও পুরাণ কাহিনী হল এই ধরনের : পার্বতী-উমা, সতী ও 
র্গা-চপ্ডিকার ধারা মিলে পুরাণ ও তন্ত্ে যে মহাদেবীর বিবর্তন ঘটেছে তার সঙ্গে 
আরেকটি ধারা এসে মিলেছে কালিকা ও"কালীর ধারা | যে-ভারেই হোক এই 


'কালী বা কালিকাই বঙ্গদেশের শক্তি সাধনার ক্ষেত্রে স্বেশরী হয়ে উঠেছেন। যে- 


জন্য শাস্ত্রে বলা হয়েছে, 'কালিকা বঙ্গ দেশে চ'। 


৩১ 





রন নি রান হননি। কুমারসপতব কাব "কালী মাডৃকাগণের 


গশ্চাংগামিনী ছিলেন। যেমন, 'তসাঞ্চ পশ্চাৎ কনক প্রভাণাং কালী কপালাভবণা 


চকাশে।' রঘুবংশে তাঁকে ঘনকৃষ্ণ রাত্রি সদৃশ কৃষ্ণবর্ণা তাড়কার মত মনে হয়েছে 
মাত্র। টড 
মল্লিনাথ কালিকা শব্দের অর্থ কালিকা দেবী করেননি। এর দ্বারা তিনি 
বুঝিয়েছেন “ঘনাবলী'। তবে 'কালিদাস' নাম দেখে মনে হয় যে, কৰি নিজেকে 
'কালীর দাস হিসেবে কল্পনা করেছিলেন। সে জন্য কালীর কিছুটা দেবীত্ব তখনও 
না ছিল তা নয়। তবে মজার কথা এই যে, “কালীদাস' না লিখে নিজেকে তিনি 
লিখেছেন কালিদাস হিসেবে। এ বাণান শুধু মহাকবি কালিদাসের ক্ষেত্রেই 
ব্যতিক্রম। এ কালির অর্থ করলে দাঁড়ায় লেখার কালির দাস। 


৩২ 


কালিদাসের পরে সংস্কৃত সাহিত্যে রক্ত লোলুপা এক ভয়ঙ্করী দেবীর 
উল্লেখ পাওয়া যায়। খিল হরিবংশে মদ্যমাংসপ্রিয়া এই দেবীকে শবর, বর্বর ও 
পুলিন্দদের দ্বারা পৃজিতা হতে দেখা যায়। কালী প্রসঙ্গেই (ষষ্ঠ ও সপ্তম শতাবী) 
বাসব দত্তায় ভগবতী বা কাত্যায়নীর কথা শুনতে পাই। কাদম্বরীতে দেবীর 
চততীমূর্তি লক্ষ্য. করা যায়। বাক্‌পতি রাজে (অষ্টম শতাবী) “পর্ণশবরী' বলে যে 


'দেবীর উল্লেখ আছে তিনিও 'কালী। ভবভূতির, মালতীমাধব (সপ্তম শতাব্দী) 


নাটকে বলিদানে পুঁজিতা যে য়ঙ্করী 'করালা” দেবীর বর্ণনা পাওয়া যায় তিনিও 
টামুণ্ডা রূপা কৃষ্ণবর্া উপ্রা চামুণডা দেবী। এই কালিকা ও চামুণ্ডা দেবী মহাদেবী 
পরমেশ্বরীর সঙ্গে মিশে গিয়ে এক শকতিপ্রবাহের সঙ্গে যুক্তা য়ছেন। চণ্ডী 


এ দেখা যায়-_ দেবী পার্বতীর শরীর কোষ থেকে কৌশিকী দেবী নিসৃ 


দেবী পার্বতী নিজেই কৃষ্ণা হয়ে যান। তিনিই তখন হিমাচলবািনী 'কালিব 
নামে খ্যাতা হন। ব্রানগণ্য ধর্মের দেবী রী টা ৮ কালিকা দেবীর 


এ 2 ০711৮, 
যান ন বলে মনেহয় কৌ র গল্পং 
! ঢা ন্‌ ৬ 
978010111599187 বাহ তি, 
14511 2৮7 
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বর্ণ হল। তাঁর অকুটীকুটিল ললাটফলক থেকে ভরত অমিপাশধারিণী 
করালবানা কালী বিন হয়েছিলন। এইালীর যে করনা সেখানে দেওয়া 
হয়েছে, আধুনিক মৃশিল্পে তৈরি 'কালীর রূপের সঙ্গে তা মিলে যায়। দেবী চণ্ড ও 


মুণ্ডকে হনন করেছিলেন বলে চামুণ্ডা নামে খ্যাতা। রক্তবীজদের বদন বিস্তার করে 


গ্রাস করেছিলেন বলে তিনি শোনিত বদনা। তরে চামুণ্ডা রূপে দেবী দ্বিভূজা, 


চতুর্ভজা নন। 
কালীর সঙ্গে এক সময় শিবেরও যোগ হয়ে যায়। শিব কালীর স্বামী রূপে 


. চিহ্নিত হন। কিন্তু আশ্চর্য ব্যাপার এই যে, তিনি স্বামীর বক্ষারটা। হিন্দু চিনতয সতী 


স্বামীর উপর দাঁড়িয়ে আছে এমন কল্পনাই করা যায় না। সাধারণ গল্পে এর ব্যাথা 
দেবার চেষ্টা করা হয়েছে এই ভাবে £-_ যুদ্ধে অসুর নিধন করতে করতে দেবী 
এতই আত্মহারা হয়ে পড়েন যে, সৃষ্টি ধ্বংস হবার উপক্রম হয়। তখন শিব উন্মত্ত 
দেবীর পায়ের কাছে নিজেকে শায়িত করে দেন। তাঁর বুকের উপর পা পড়তেই 
দেবীর চৈতন্য হয়| তিনি লজ্জায় জিব্‌ কাটেন। সেই জন্যই তিনি জিহ্বা প্রসারিতা 
হয়ে আছেন। দক্ষিণা কালীর প্রচলিত ধ্যানের মধ্যেও আছে £__ 

জগম্মাতা__-৩ 
































'শবরাপ-মহাদেব-হাদয়োগরি সংস্থিতাম। 
| মহাকালেন চ সমং বিপরাতরতা 
শিবের বুকের উপর পা রেখে কালী যে দাঁড়িয়ে আছেন তার অর্থ পুরুষের 





বুক থেকেই শক্তির উত্তর হয়েছে। এই পুরুষ; যিনি মূলত ক্রিয়াহীন, তথাপি 


অব্যক্ত ভাবে নিজের ভেতর থেকে শক্তিকে নির্গত ক'রে শবের মত গড়ে 


আছেন। এই পুরুষ বা শিবের সঙ্গে কালীর সম্পর্ক বিপরীত রকিক্রিয়ার সম্পর্ক। ..' 


এর অর্থ__ পরম শূন্যতা রূপ পুরুষের বুক থেকে নির্গত হয়ে পুরুষকে আবৃত 
করেই, অর্থাৎ নিচে পুরুষ উপরে শি এই ভাবে থেকে এই শক্তি জগৎ প্রসব 
বর্ণনা করা হয়। মহানির্বাণ তন্ত্র লা হয়েছে, সর্বপ্ীণীকে কলন অর্থাৎ গ্রাস করেন 












এ. ০১৮০ 
ণ 


তাবে বাঁ পায়ের উপর দাড়িয়ে আছে। বাঁ হাতে রয়েছে একতাল গৌবর। ডান 
হাতে ঘুঁটে তৈরি করার মত. সামান্য একটু। কৃষ্ণনন্দকে দেখে লজ্জায় জিব 
কাটলো সেই মেয়ে। অর্থাং লাল টকটকে জিব্‌ বের করে তার উপর রাখল শুল্র 
উ্ঘদস্তপাটি। কৃষ্ণানন্দের অন্তরে সঙ্গে সঙ্গে সাড়া জাগল। এই হল মায়ের মূর্তি। 
এই মৃত্তিই মা তাঁকে দেখালেন। কৃষ্ণানন্দ নিজের হাতে মাটি দিয়ে তৈরি করলেন 
সেই মূর্তি। তারপর যথারীতি পুজো দিলেন। 

নিত্যদিন পূজো দিতেন তিনি নতুন মূর্তি তৈরি করে। পরদিনই _»আবার 
বিসঞ্জন দিতেন গঙ্গাতে। পরে নবীপের রাজা নিজ ভবনে কার্তিক মাসের 
 নবন্্রোয়ে বিশাল মূতি তৈরি করে মায়ের গুজা আরন্ত করেন। এই রূপেই 'মা 
আসেন বাঙ্গালীর ঘরে। কৃষ্ণান্দ আগমবাগীসের তন্্রসারে "মায়ের এই রূপেরই 
বর্ণনা দেওয়া আছে। 

তবে মা হিন্দুবেদীতে স্থান লাভ করলেও মংস্কৃত সাহিত্যে কালীর বর্ণনা খুব 
কম পাওয়া যায়। বীজ মনে মায়ের যে পৃজা করার পদ্ধতি রয়েছে তাকেও 


৩৪ 


সংস্কৃতজাত বলে মনে হয়না। হী, ক্রী, হৈ, ক্র এই জাতীয় শব্দের মধ্যে 
সংস্কৃতের গন্ধ নেই। তা ছাড়া ফট্‌ শব্দের মধ্যেও সংস্কৃতের গন্ধ মেলেনা। ফট 
শব্দের অর্থ সরবাঙ্গে। যেমন, “কটু স্বাহা'_ স্বাঙ্গেপ্রণিগাত করি। অবশ্য যারা সব 
হিন্দু পূজাকেই বেদজাত বলে মনে করেন, তারা এই বীজ মন্ত্র মধ্যেও 
সংস্কৃতের গন্ধ পান। যেমন এই ভাবে শবগুলোকে সংস্কৃত বলে দেখাবার চেষ্টা 
করেন ৫ ক্রীং (কামনা) _ কামনা (ক) ্রণাগ্ি শি (র)-র সঙ্গে যুক্ত হয়ে যে 
অগ্রগতি (ঈ সৃষ্টি করে তাই হল বীজ মনত ্ী।কলী বা কামনা - (ক) সত 
(ল) পরিণত হয়ে যে অগ্রগতি (সৃষ্টি করে তাই হল ক্রীং। এর ভিন্নতর অর্থও 
আছে, যেন বাদ্য শবে ক” বহি শব্দের, রতি শব্ধ 'ঈ' এবং, তাতে বিন্দু 


:€) সংযুক্ত হয়ে সৃষ্টি করেছে ক্র। অপর পক্ষে নকুলীশ শব্দে হ” অগ্নি শবে 


র" বামনেত্র শবে 'ঈ' অর্ধচ্্ শব্দে (চ্দ্রবিন্দু) এই সব মিলে 'হী'ইত্যাদি। 
সত শখ বলে মনে হয় না। এর মধ্যে কয়েকটা নাম যে বাইরে থেকে আগত 
আছে__ যার অর্থ জ্ঞান বা ভ্ঞানী। তারই স্ত্রীলঙ্গ ডাকিনী অর্থাৎ মহিলা ভ্তানী। 
এই শবটিই বিকৃত হয়ে ডাইনী" সৃষ্টি করেছে। ডাইনী বা ডাইন-এর ইংরেজী 
প্রতিশব্দ হল-_ ৮0. 10 শব্দের উৎপত্তিও এই একই ধরনের /8110- 
5801 "/1০08? অর্থাৎ 10০ 9156 010 এই শব্দ থেকেই ৯10 শব্দ এসেছে। 
তবে ডাকিনী শব্দকে যারা সংস্কৃত জাত বলে মনে করেন তাঁরা এর ব্যাখ্যা করতে 
চান এইভাবে-_ যেমন 'ড" বা 'ড়' ডক্ানাদের মত বিস্তারিত (আ) হয়ে কাম বা 
ইচ্ছা (ক) যুক্ত অবস্থাতে ছুটে গেলে তার নাম হয় 'ডাকণ। 

বট্চক্রের অন্যান্য দেবীর অর্থ খুঁজে পাওয়া যায়নি। দুটো দেবীর অস্তিত্ব 
ভারতের সীমান্ত অঞ্চলে খুঁজে পাওয়া গেছে, যেমন, লাকিনী ও হাকিনী। এই দুই 
দেবীর সন্ধান মিলেছে ভূটানে। মনে হয়, ফট্চক্রের ছটি দেবীর অস্তিত্ব হিমালয় 
সংলগ্ন দেশগুলিতেই ছিল যাকে বলা হয় মহাচীন। শক্তিপৃজার ধারা সেখান : 





: থেকেই আসতে পারে। কারণ দেখা যায়, শ্তিপূজায় যে ফুলের চাহিদা সবচেয়ে 


বেশি, জবা, তার অস্তিত্ব মহাচীন অঞ্চলেই ছিল_ যে জন্য তাকে বলা হয় 
(018 1২0৩০, 

তন্ত্ে বহু নামের ব্যাখ্যা এইভাবে করা হয়েছে, যেমন, মাতঙ্গী 2 পতিত। 
্্ীলোক, পিশাচী যোগিনী » তুকতীক্কারিণী নারী, ডাকিনী _ মড়াখেকো রমণী 
ইত্যাদি। তন্্মতে ডারিনী, শাকিনী, লাকিনী ও হাকিনী শব্দের অর্থ যথাক্রমে__ 
জ্ঞানী যোগিনী, সুবেশা যোগিনী, জীর্ণাশীরণ! ক্ুধাতুরা যোগিনী ও ভীষণ 


৩৫ 





্‌ ভিডি র্ উম গেয়ে দা | বন সা মু 
ঢুকে যাওয়ার ফলে তার আদ্যাশক্তি হারিয়ে গেলেও তন্ত্র যে শোভাহীন হয়ে 
গড়েছে তা নয়। বরং তন্ত্রের আধ্যাত্মিক রশ্মি অনেক বেশী খুলেছে। মহানির্বাণ 
তন্ধে কালীর প্রচলিত রূপের একটি চমৎকার ব্যাখ্যা রয়েছে। পার্বতীর একটি 
প্রশ্নের উত্তরে শিব সেখানে এইভাবে জবাব দিচ্ছেন £ হে প্রিয়ে পূর্বেই বলা 
হয়েছে যে, সাধকদের কাজের জন্য গুণক্রিয়া অনুসারে দেবীর রূপ কল্পিত হয়। 
শ্বেতপীত ইত্যাদি বর্ণ যেমন কৃষ্ণবর্ণে বিলীন হয় সর্বভূত সমূহ তেমনই 'কালীতে 
প্রবেশ করে। যোগিদের হিতের জন্য সেই নির্ণা নিরাকারা কালশক্তির বর্ণ কৃ 
হয়েছে। অমৃতত্ব হেতুই এই নিত্য কালরূপা অব্যয়া কল্যাণরূপিণীর ললাটে চ্্ 
চিহ্ন নিরূগিত হয়েছে। নিত্যকালীন চন্দ্র সূর্য অগ্নি দ্বারা তিনি এই কালকৃত জগৎ 
দর্শন করেন বলে তাঁর তিনটি নয়ন কল্পিত হয়েছে। সর্ব প্রাণীকে গ্রাস করেন বলে 


এবং কাল দণ্ডের দ্বারা চর্বণ করেন বলে তাদের রক্তসমূহ এই দেবীর বসনের রূপ 
নিয়েছে। বিপদে আপদে জীবকে রক্ষা করে নিজ নিজ কার্যে প্রেরণী দেন বলে 
তাঁর হাতে বর ও অভয় প্রদান করা হয়েছে। রজোগুণজনিত বিশ্বদমূহকে তিনি 
ব্যাপ্ত করে অবস্থান করেন। এই জন্য তিনি রকতপন্মাসনস্থিতা বলে কথিতা হন। 
মোহময়ী সুরা পান করে সেই সর্বসাক্ষী স্বরূপিণী দেবী কালসৃষ্টক্রীডামগ্ সৃষ্টিকে 


দন করেন। এইভারে জি ভভনের জনয গার বীর নিভিরগ 


কল্িত হয়ে থাকে। 
মং যার কাছে দেবীর, রেখা িরাভিটি 
সেইভাবেই এই মহাণভির রাগের ব্যথা দিয়েছে হন পূজা স্যর তাত্বিক 


ও যৌগিক ব্যাখ্যা” গ্রন্থে স্বামী হ্রিহরানন্দ গিরি কালীর ব্যাখ্যা । 


করেছেন? “কালী শব্দের বত হচ্ছে কাল + ঈ- নের সঙ্গ 
শক্তি যুক্ত হয়ে "কালী হয়েছে। 'ঈ" হচ্ছেন লগা কালী হচ্ছে 
কালকে উপলব্ি করার নি ” 
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কথা। তাই দরশনশ্ত রাশ শ্রবণ ্‌ । ৃ 
অনাবৃত রাখতে হবে আবরণ' প্রকাশকে রুদ্ধ করে। সেই জনয মহাকালীর 
ূর্তিকে বিবসনা করে কল্পনা করা হয়েছে। যিনি আব্্তস্ব পরব্যাপ্ত তাঁকে 
আবৃত করা সম্ভব নয়। এই জন্যই তিনি দিগ্বসনা, দিগন্বরা। 

সাধারণ লোকের ধারণা, 'কালী তাঁর স্বামীর বুকে. পা দিয়েছেন বলেই 
লজ্জায় জিব্‌ কেটেছেন। কিন্তু আসল তাৎপর্য তা নয়। 'কালী আন্যাশকতি।' 
আদ্যাশক্তির অর্থ হল অদনময়ী। অদন মানে. ভোগ। আমরা যা কিছু ভোগ করছি 
তা শুধু পঞ্চ ইন্দ্রিয় দ্বারা করছি না, করছি সর্বাঙ্গ দিয়ে। তবু ভোগের বা 


. আস্বাদনের পাত্র হল জিব্‌। কালী. ভোগময়ী। তাই সেই আদ্যাশক্তির লোলুপ 


জিন্বা সর্বদা প্রসারিত হয়ে আছে। প্রতি জীবে জীবীভূতা 'কালীর লোলুপতা 
প্রসারিত। 

মহাকালীর কঠে যে পঞ্চাশটা মুণ্ড দেখি. তা গঞ্চাশটি মাতৃকা বা জীবন্ত 
'কালী শক্তি। অ থেকে ক্ষ পর্যন্ত পঞ্চাশটি অক্ষর বা বর্ণরূপে তা প্রকাশিত। এই 
অক্ষরগুলো জীবশরীরের কষ্াদেশে ঈশ্বররূপে বিরাজ করে। বর্ণ শব্দ ও বাক্য 
আকারে প্রতিটি মানুষের কণ্ঠ থেকে বেরিয়ে চর্বিত হয়ে মাতৃকারণে প্রকাশিতা 











হয়েছে নিররূপা "মা দন জীবের মধ্যে জীভ হয়ে বা 
সগ্ুণা স্বরূপা সেজেছেন। 

কালী মূর্তির অধরোষ্ে রক্তধারা দেখা যায় একে আমাদের মুখ নিঃসৃত 
রসাল গল্পগুচ্ছ বলা যেতে পারে। 'কালী ভেতর থেকে কলকলরূপে কলন 
করছেন। ফলে এই বর্ণগুলো জিবে দাঁতে পিষ্ঠ হয়ে বাক্য ও গল্পের আকারে 
প্রকাশ পাচ্ছে। আমরা সাধারণ মানুষ দিইারগায় গলে মোদিত হয়ে আছি 
সেই রস আস্বাদন করছি। 

মহাকালীর দুটি বাম হস্তে রে ছে মুণড ও খড়গ। প্রতিজীবে জীবীভূতা হয়ে 


আছেন মহাকালী। অন্যায় কাজের সামনে প্রতিটি মানুষ যদি বিবেকী শক্তির দ্বারা 


সপ 


মূর্তি ও মহাকা এ পপ 
গা সমস্ত জীব শরীয রে, যেখানে যেখানে দৃষ্টি গড়ে সেখানকার 
সব তায় এই শিক ্রৃতিপূরে মতি ধার করেছ এই ভাবরপকে 
মহাকাল ও মহাকালীর মধ্যে অভিব্যক্ত করা হয়েছে” 
আসলে ভারতীয় ভাক্কযই হল এক ধরনের প্রতীকী ভাষা । এই ভাষা 111- 


5. ১0৫8০900॥ পূর্ণ। সুতরাং ভারতীয় ভাঙ্কর্য একটি মহৎ কবিতার মতই ৯. 


অসীম ইঙ্গিতময়তায় পূর্ণ। এ একই মূর্তি থেকে ভিন্নজনে ভিন্ন দ্যোতনা পেতে 
পারেন। | 

আমার নিজের মনের মধ্যে কালী সন্ধে যে ইঙ্গিত এসেছে তা এই 
ধরনের, যে কথা আমি আমার 139$০219] [15163 01 1৩ 101 
[011০ গ্রন্থের পরিশিষ্টে বলেছি। আমার বক্তব্য এই ধরনের £ প্রাচীনকালে 
জনগণের হাতে নৈর্যক্তিক ভাব প্রকাশ করার জন্য পর্যাপ্ত উপাদান ছিল না। যাঁরা 
যেভাবে পেরেছেন সেভাবেই তাঁরা তাদের ভাব ব্যক্ত করার চেষ্টা করেছেন। 


৩৮ 
















এক্ষেত্রে চিত্র ও ভাস্কর্য তাদের বিরাটভাবে সাহায্য করেছে। চিত্র থেকেই 
0101919] 1918888৪-এর উত্তব ঘটেছে। সেটাই পরে কীলক লিপি রূপে 
আত্মপ্রকাশ করেছে। তবে ভারতবর্ষে অবশ্য শব্দের উৎপত্তি একেবারে বৈজ্ঞানিক, 
যে কথা বর্তমানে গ্রন্্ের প্রথম খণ্ডে বলা হয়েছে। তবুও প্রাচীন ভারতবাসী 
ভাস্কর্য-ভাষাও দারুণ গছন্দ করেছিলেন। সেই .হিসেবেই পৌরাণিক দেবদেবীর 


'চিত্রকল্প ও মূর্তিগুলি এসেছিল। 


প্রাচীন সব দেশেই তাদের বক্তব্য প্রকাশের বিভিন্ন উপায় ছিল? প্রাচীন গ্রীস. 
তাদের বক্তব্য প্রকাশের মাধ্যম হিসেবে বেছে নিয়েছিল জ্যামিতিকে। দূর প্রাচ্যে 
অর্থাং চীন ও জাপানে বিপরীত ধর্মী অসম্ভব প্রসাব রেখে বক্তব্য প্রকাশের চেষ্টা 
চলত। ভারতবর্ষ পুরাণ কাহিনী, ভাক্কর্য ও স্থাপত্যের মধ্য দিয়ে বক্তব্য প্রকাশের : 


চেষ্টা চলত। ভারতীয় ভাস্কর্য কি করে ভাষার কাজ করত 'কালী প্রতিমার মধ্য 


দিয়েই ভা বোঝার চে বরা যেভেগার বানী তি 
বক্তব্য প্রকাশিত হয়েছে। 


হ্মাততে মোভারেই/ হো নারির রি 
হয়েছিল। এই ঘনীকরণ এত প্রচণ্ড হয় যে, ঘনীকরণের চাপ সে সহ্য করতে 


পারে না। তখন তার মধ্যে বিস্ফোরণ ঘটে। এই বিস্ফোরণ থেকেই প্রচণ্ড শ' 
হয়েছিল-_ যাকে বলে বা ও। এই শব্দ একান্নটি তরঙ্গে ছড়িয়ে পড়ে একান্নতম 
চ৮501:5:-57591167254788 
হয়। 

ভারতবর্ষে এই মহাশুন্যতাকে বলা হয় সং। সেই মহাশূন্যতার মধ্যে 
বিস্ফোরণের আবেগ পর্যায়কে বলা হয় চিৎ__ যেখানে শূন্যতার বুকে দ্বিতীয় 
বিহীন “আমি' বোধ জন্মে অর্থাৎ তুমি ব্যতিত “শুধুমাত্র আমি' এই বোধ জন্মে। 
যখনই “আমি বোধ" জন্মে তখনই মহাশূন্যতার বুকে ঘনীভূত শক্তির বিস্ফোরণ 
ঘটে। এই ঘনীভূত শক্তিকেই ভারতীয়রা বলে “কাম'। এই বিস্ফোরণ ঘটলেই 
আদ্যা শক্তির মধ্যে যে চার ধরনের শক্তি ছিল তার পৃথকীকরণ ঘটে। বিজ্ঞানে 
একে বলে 50119 (68108. এই 51191 0168111-এর ফলে চার 
ধরনের শক্তি নির্গত হয়__ 50011 1000102. 10106, [10000 172179110 
(0109, 01811) ও ৮/68. 11016110109. 

এর পরই প্রচণ্ড আদ্যাশক্তি ধাপে ধাপে অগ্রসর হতে আরন্ত করে! এই 
ধাপে ধাপে অগ্রসর হওয়াই হল বিজ্ঞানের ভাষায় এুঃঞরা/যা। 19]. সেই আদি 
শক্তি বাইরে থেকে অনরশনীয়ভাবে প্রায় পাঁচ লক্ষ বছর সময় নিয়েছিল দর্শনীয় 
বর্ণের আকারে দৃষ্টিগোচর হতে। দর্শনযোগ্য হবার পূর্বের যে ধাবমান অন্ধকার 
তাকেই বলে আদ্যাশক্তি। এই আদ্যাশক্তিই 'কালী। অবশ্য এই কালো রঙের 
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1 ম্ বলেই তক ৮ করা হয়েছে। সেই 
কিতে সত্য, রজঃ ও তমরূপ গুণের প্রকাশ হবার সময় পর্যন্ত হয়নি 


রি আমাদের দেশে এ ্‌ পু পাশ বা বন্ত। সুত্রাং আদ্যাশক্তির পরিধানে 


১৬৫৯/৩১৭ রিনার 
কেশ শক্তির সঙ্গেই যুক্ত। মায়ের ঘনকৃষ্ণ আলুলায়িত কেশ দ্বারা সেই শক্তিকেই 
বোঝাবার চেষ্টা করা হয়েছে। 

মায়ের পায়ের নিচে যে শবের মত শিবকে দেখানো হয়েছে তার অর্থ এই 
যে, মহাশুনত্যার যে অংশ থেকে শক্তি নির্গত হয় (সই অংশ নির্বিকার শবের 
মতই থাকে। শিবের বা মহাশূন্যতারূপী পুরুষের বর্ণ শাদা করার অর্থ, মহাশন্যতার 
মধ্যে আমি” বোধ জন্মালে তবেই সৃষ্টি হয়েছে। এই যে বোধ বা জ্ঞান, শিল্পে তার 
বর্ণ শাদা। যেমন জ্ঞানের দেবী বাক্‌ বা সরস্বতীর রঙ শাদা। সরস্বতীর বাহন 
_হংসও শাদা। হংসকে সরস্বতীর বাহন করার অর্থ তিনি হলেন দ্বিতীয় বিহীন আমি 
(বোধের অবস্থার উপর স্থিত। আমরা যে শ্বাস প্রশ্বাস নিই তার শব্দ হয় হ (শ্বাস) 
ও স (প্রশ্বাস)এর মত। এই দুই অবস্থা যোগিদের যোগে যখন কুস্তকে এক্যবদ্ 
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থাকে-_ তখনই যোগীদেরও সম্যক জ্ঞান হয়। এই যোগীরা গরমহংস হন। সেই 
কারণেই দ্বিতীয় বিহীন আমি রোধ সম্পন্ন যে চিৎশক্তি সেই শিবের বর্ণ শাদা। 
এই দ্বিতীয় বিহীন আমি বোধের পর্যায়েও শিব নিষ্টিয়ই থাকেন। তাই তিনি 
মায়ের পায়ের নিচে মড়ার মত পড়ে আছেন। তবুও তিনি "কালীর স্বামী__ কারণ 
তাঁর থেকেই কালের এই অধিষ্বরীর উদ্তুব হয়েছিল। যার থেকে জন্ম হয় তাঁকে 


. পিতাও বলা যেতে পারে বা ০0 বা স্বামীও বলা যেতে পারে। প্রাচীন ভারতে 


বৈদিক সাহিত্যে আত্মজার সঙ্গে পুরুষের যৌন সম্পর্কের বর্ণনা আছে। বস্তুতঃ 
মহাশূন্যতা থেকে জাত শক্তির সঙ্গে সম্পর্কের ফলেই সৃষ্টি হয়েছে। এই 
সম্পর্ককেই সঙ্গম বা রমণ বলা হয়। সুতরাং আয্মজার সঙ্গে যৌন সম্পর্কের যে 
কথা খণেদাদিতে বলা হয়েছে তার আধ্যাত্মিক তাৎপর্য রয়েছে। কালীকেও « 


: কারণেই তত্সাহিত্যে রমণী বলা হয়। কারণ তিনি সরাসরি মহাশন্যতার সঙ্গের 


কির যুক্ত বলে তাকে রমপীবলা হয়। .... 
এই যে মহাশভি তাঁর একা ধাপে একানটি র্‌ ০, কি অন 


নাও ২ টোল 
হিসেরে তাঁর নাম 'তীরা। তিনি নীলবরণা। 'এরা নিত্য অব্য়া ও কল্যাণময়ী। 
অকৃতত্ প্রযুক্ত বলে এঁদের ললাটে চন্দ্রকলা। দেশ ও কাল অনন্ত বলে এঁরা 
আবরণশূন্যা। সেই কাল ও আকাশ থেকে যে শক্তির উদ্ভব তিনিই সর্বশভি 
সম্পনা চিরযৌবনা যোড়শী। শক্তির বল চিরকালই অক্ষুণ্ী। তিনি চিরযৌবনা। 
তিনি সর্বশক্তির শ্রেষ্ঠা বলে রাজরাজেশ্বরী। শক্তিই ঈশ্বরের বলবীর্য। তাই 
সর্বশক্তিরূপিণী রাজরাজ্যেশ্বরীকে ধ্যান করেন পঞ্চ দেবতা (ক্ষিতি, অপ, তেজ, 
মরুৎ ও ব্যোম।) কারণ, এই শক্তিই তাদের উৎস।কালী 'তারা মহাবিদ্যা থেকেই 
যোড়শীর উৎপত্তি। 

চতুর্থ শক্তি ভূবানেশ্রী। শক্তির দুই রাপ কোমল ও প্রচণড। তূবানেশবরী 
শক্তির মনোহারিণী রাগ। পঞ্চম শক্তি ভৈরবী। ভৈরবী চণ্ড শক্তি। অষ্টবিধ 
প্রগুতায় বিভক্ত হয়ে তন্ত্রের অষ্ট নায়িকা। তিনিই আবার ছিনমন্তারূপে যষ্ঠবিদযা। 
ভগ্রতী সকল মুর্তিতেই বিশ্বপালিকা। কারণ, তিনি যেমন সৃষ্টির কারণ তেমনই 
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খানার 





সুত্রাং কালীর নানারাপের বর্ণনা রয়েছে। ভাব অনুযায়ী এক এক মূর্তি 


রয়েছে। তাঁর চরণ সম্পাতের মধ্যেও নান ধরনের ইঙ্গিত। যদি দক্ষিণ চরণ আগে ' 


জহলে মনের পরতীক। বামচরণ আগে হলে ধ্বংসের প্রতীক। শিবের বুকে 


গাননি। লেখক তাঁকে জানিয়েছিলেন যে, 'কালী শিবের বুকের উপর 


দাঁড়িয়ে থাকলে হয় মহাশুন্যতার 
বলে 81 8872 জাত বিশ্ব যা কবরীর 
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থাকলে তীর দ্বারা বোঝায় বিশ্বপ্রকৃতির লয়-_ বিজ্ঞানের ভাষায় যাকে বলে 718 
(ো101. এই ভাবে মূর্তিশিল্পে বা ভাককর্যশিল্পে প্রত্যেকটি শিল্পের এক একটি 
বক্তব্য আছে। সে বন্তব্য বুঝতে পারলে রহস্যের জট খুলে যায়। 

' তাহলে প্রশ্ন দেখা দেয় যে, হিন্দুদের যে প্রতিমা তা কি কল্পনা থেকে জাত 


 রপ মাত্র? এর (কান বাস্তরিক অর্থে যথার্থতা নেই? তাহলে কি সত্যি সত্যিই 


হিন্দুরা পৌত্তলিক! প্রশ্ন হল ভাঙ্র্য যদি ভাষা হয়-_ তাহলে তা পৃতুল হরে কি 
করে? তাহলে যে-কোন ধর্মগর্ই তো পুতুলে ভরা। যাঁরা নিরাকার ঈশ্বরের কথা 
বলেন তাঁদের ঈশ্বরও পৃতুলমাত্র। কারণ, তাঁদের কথা তাঁরা ভাষা দিয়েই বলেন। 
কিন্তু বছ হিন্দু সাধককে দেখা যায় তাঁরা দাবি করছেন যে, জীবন্তরূপে তাঁরা 
মাতৃরাপ প্রত্যক্ষ করেছেন। যেমন, শ্রীশ্রী রামকৃষ্ণ পরমহংস দেব। এই রহস্োর 
গৌপন সূত্র যদি জানতে হয় তাহলে পরমাত্থার স্বরূগ আগে বুঝবে 
নাত্থা একদিকে যেমন মহাশৃন্যত, অপরদিকে তেমনই মহা ম্যতাজাত 
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শক্তিসম্পন্ন বিস্তার মাত্র। যে- 
পারে। মানুষ যে ধরনের চিন্তা করে সেই দেশীয় আনায় ফটোর নিগেটিভের মত 
তা ছাপ ফেলে গিয়ে চিত্র অঙ্কন করে রাখে। চিন্তার গতি অনুযায়ী তা চলচিত্রের 
মত জীবন্ত হয়েও থাকে। মানস শক্তি দ্বারা পরমাত্মার সেই ফিল্ম-এ সাড়া 
জাগানো গেলেই কাহিনীর মত জীবন্ত হয়ে তা চলতে শুরু করে। নইলে জগতের 
সব কিছুর রূপই মূলতঃ নিরাকার। আমরা যেমন যথার্থ অর্থে নিরাকার হয়েও 
বিশেষ বিশেষ চিন্তা তরন্গের রূপ ধরে আছি, দেবদেবীরাও তেমনই। বাঞ্েদে 
দেবদেবীদের কোন মূর্তি ছিল না। ভাঙ্র্ষে যখনই তা রূপের মধ্যে ধরা পড়ে 
তখনই তা জীবন্ত হয়ে ফুটে উঠে। যে যেমন ভাবে, তেমনই ভাবে সব কিছু 
দেখতে পায়। চিত্রশিল্পী তাঁর মানসলোকে যে ছবি দেখতে পান সেই ছবি 
আঁকেন। ভাস্কর যে রূপ মানসনেত্রে দেখেন সেই রূপই খোদাই করেন। সাধক 
(যমন ভাবেন মানস জগতে তেমন ভাবেই তাঁকে দেখতে পান। মাতৃরহসের 
গোপন সুত্র রয়েছে এরই মধ্যে। 
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রা ৃষ্ট নাশ হবার উপক্রম হয় | বিধু তখন এই বিপদ থেকে জগৎকে রক্ষা 
টা কা দিয়ে শিবের কাঁধ থেকে সতীর দেহ টুকরো টুকুরো করে 
সেখানেই একটি করে শাক্তপীঠ সৃষ্টি হয়। সতীর কটা 
পড়েছিল বলে গর আছে। মেই থেকে মহাতর্ঘ একটি শাতগীঠে সৃষ্টি 
ধরেছে _ যার কথা বর্তমান গ্র্থেরপ্রথম খণ্ডে বলা হয়েছে। সতীর যোনি পতিত 
হয়েছিল কামগিরি পাহাড়ে। এখানে তাই যোনিপীঠ গড়ে উঠে। নৃততবিদেরা মনে 
















কামগিরি অঞ্চলের কামরূপ নাম হবার ৫ 

রর পেছনে গল্প এই ধরনের £__ সতীর 
দেহ শির সব থেকে নিপাতিত হলেও শিবের আত ভাব হয না। শির 
খান মগ হয়ে নিষ্টিয হয়ে যাবার উপক্রম হন। শিব হলেন অপটিমাম মোশন। 
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এই মোশন বা গতি বন্ধ হয়ে গেলে জগত ধবংস অনিবার্য। সুতরাং শিবকে আত্মস্থ 
হওয়া থেকে নিবৃত্ত করা প্রয়োজন। আত্মস্থ ভাব থেকে কাউকে নিবৃত্ত করতে 
হলে মনের মধ্যে ইচ্ছাশক্তি বা বৃত্তির জাগরণ প্রয়োজন, যাকেই বলে কাম। 
শিবের মনের মধ্যে কাম রিপুর জাগরণের জন্য দেবতারা তাই মদন দেবকে 
শিবের ধ্যান ভগ্ন করতে ডাকলেন। মদন তাঁর ফুলশরে শিবের মনে কাম জাগরিত 
করলেন। ধ্যানতগ্র শিব চোখ মেলে তাকিয়ে মদনকে সেই কাজ করতে দেখে 
এতই ক্রুদ্ধ হলেন যে, নেত্র নির্গত বহ্ছিতে তাকে ভস্মিভূত করে দিলেন। পরে 
দেবতাদের প্রার্থনায় প্রসন্ন হয়ে কামকে তার রূপ ফিরিয়ে দিলেন। যে ভূমিতে 
কাম তার রূপ ফিরে পেয়েছিলেন তারই নাম কামরূপ। 

এই প্রসঙ্গে একটি কথা বলা যেতে পারে যে, ভূটানের দক্ষিণ ঢালু অঞ্চলে 
ও আকা পাহাড়ে মাঝে মাঝেই আগুন লাগে। বছ দুর থেকে সেই অগ্রিশিখা 


দেখাও যায়। লোকে এখনও মনে করে যে, দক্ষযজ্ঞের অগ্নিশিখাই এই দীপ্তি 





' বিতরণ করছে! 


এই কামরূপের দেবীই কামাক্ষা। অসমের শীসকেরা এঁকে বিশেষ দৃষ্টিতে 
দেখতেন। অহম ও ছ্াচ রাজারা এই দেবীর উপাসক ছিলেন। কামরূপের কৌচ 
দেন। কারণ, মুসলমানেরা আগের মন্দির ধ্বংস করে দিয়েছিল। এই মন্দিরের 
পূজা পরিচালনার জন্য তিনি বঙ্গদেশ থেকে ব্রাহ্মণ আনিয়েছিলেন। মন্দিরের 
সামনে দুটো পাথরের মূর্তি আছে। লোকে বলে একটি রাজা নরনারায়ণের, 
অপরটি তাঁর ভাই শিলা রায়ের। | 

কামরূপের এই অঞ্চলে হিন্দু ধর্মের মধ্যে শা্ত ধর্মই ছিল সর্বাপেক্ষা প্রবল। 
তান্ত্রিক প্রথায় এই অঞ্চলের লোকেরা শক্তিসাধনা করত। তান্তিক সাধনায় রক্তাক্ত 
বলি দেবার ব্যবস্থা আছে। শুধু পশু নয় মানুষও এই বলি থেকে বাদ যেত না। 
কালিকা পুরাণে আছে, যার দেহে কোন ধরনের খুঁত নেই 'মা এ ধরনের বলিই খুব 
গছন্দ করেন। যেভাবে নরবলি দিতে হবে তারও বিস্তৃত বর্ণনা কালিকা পুরাণে 
রয়েছে। কামাক্ষা মন্দির নতুন করে নির্মাণ করার পর যখন দেবীকে সেখানে 
আবার প্রতিষ্ঠিত করা হয় তখন কম করেও একশ চল্লিশটি নরবলি দেওয়া 
হয়েছিল। তান্্রপাত্রে এই একশ চন্লিশটি নরমুণ্ড দেবীকে উপহার দেওয়া 
হয়েছিল। হফ্‌ৎ ইকৃলিম গ্রন্থের মতে কামরূপে এক ধরনের লোক বাস করত 
যাদের বলা হ'ত ভোগী। এরা স্বেচ্ছায় বলি যেত। তারা নাকি বলি হবার জন্য 
দেবীর ডাক শুনতে পেত! যে ব্যক্তি এই ডাক শুনত সে সঙ্গে সঙ্গে সমাজে 
বিশেষ সুযোগ সুবিধা সম্পন্ন মানুষে পরিণত হত। সে যা খুশি তাই করতে পেত। 
যে-কোন রমণীকে ইচ্ছেমত ভোগ করতে পারত। কিন্তু পুজোর দিন এলেই তাকে 
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নও হত। এই ভোগ আর মধ দর ও ছল ছি তা রণ 
গর্ভবতী মহিলার পেট চিরে শিশুর লক্ষণ দেখে ভবিষ্যদ্বাণী করত। এ তিন 
ইন-ই-আকবরী গ্রন্থে করা হয়েছে। আইন_ই-আকবরীর আরও অভিযোগ এই 
যে, এদের ধ্ীয় অনুষ্ঠানে এমন কতকগুলি কা লাপ ছিল-_ যা রীতিমত ঘৃণ্য। 

কামরূপের কামাক্ষা দেবীর উপাসনা সেই সব রাজারাই করতেন বেশি যাঁরা 
অসভ্য বর্বর পর্যায় থেকে হিন্দু ধর্ম গরহণ করে হিন্দু সমাজে উঠে এসেছিলেন। 
আদি নরগোষ্ঠীর বিশ্বাস এই পুজার ধারাতে সংযোজিত হয়েছিল বলেই এই সব 














্ম প্রথা এর মধ্যে দেখা দিয়েছিল নমগুত্ উপত্যকা ও সুরমা উপত্যকার সব 
রাজবই এই নর প্রথার সঙ্গে যকত ছিল। কমনধাকে কেন্দ্র করে যে তন্্রধর্মের 


টিনা বাল চিল তুলি স্থান পেয়েছিল বর্ত 


বা কামের (দেবী ও মৃত্যু ১০৬১০, 
জন্ম দিয়ে ও নিজেকে বলি দিয়ে এই দেবীর সেবা করতে পারে' হিন্দু উচ্চ 
মননশীল লোকেরা পর্যন্ত এমনতর বিশ্বীসে বিশ্বীসী। 

একসময় টট্টগ্রামও কামরূপ রাজোর অংশ ছিল। কামরূগের চন্্রপেথর 
পাহাড়ের উপর মাতৃমন্দিরে নরবলি হত। নরবলি দেওয়া হত এই আশায় যে, 
এতে শস্যসমারোহে দেশ ভরে যাবে। কিন্তু দেবী জনগণের কাছে একথাই প্রকাশ 
করতেন যে, তিনি যেমন প্রাণের দেবী, কামের দেবী, সুখ স্বাচ্ছন্দের দেবী 
তেমনই মৃত্যুরও দেবী। যদি দেবীর কাছে নরবলি দেওয়া না হ'ত, তাহলে 
প্রাকৃতিক বিপর্যয়ের মধ্য দিয়ে দেবী নিজের বলি নিজেই তুলে নিতেন 
কামরূপ অদ্যাবধি তুকতাকের ক্ষেত্র বলে বিশেষভাবে প্রসিদ্ধ। অদ্যাবধি 
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নানাধরনের বীজমন্ত্রে দেবীর পূজা হয়। কামরূপের পূজারীরা মনে করেন যে, এই 
দেবীর হাতেই সব ধরনের সিদ্ধি রয়েছে। 

নীলাচলের মন্দিরে সবাই প্রবেশ করতে পারলেও যারা কামরূপ কামাক্ষা 
তন্তে দীক্ষিত নন তাঁদের কাছে রহস্যময় এই পূজার ধারা স্পষ্ট নয়৷ অমাবস্যা 
রাতে দেবীর মন্দিরে প্রবেশ বন্ধ করে দেওয়া হয়। এই সময় নাকি মা রজস্বলা 
হন। এই মন্দিরের নিচ দিয়েই ব্রহ্মপুত্র নদ প্রবাহিত হয়ে গেছে বলে এই নদের 
জল পবিত্র বলে গণ্য হয় না। তবে বছরে একবার অশোকাষ্টমীর দিন এই নদের 


(অল দার জা সহ খাছ 


পুণ্যক্নান করে। 

কামাক্ষা পূজাতে যে যৌনতার গন্ধ আছে, অনেকে মনে করেন যে, 
ভারতের অন্যান্য মন্দিরেও যেখানে দেবদাসী প্রথা আছে (সখানে এই ধরনের 
একটা ধারা গোপনে প্রবাহিত হয়ে চলেছে, যেমন দক্ষিণ ভারতের মন্দিরগুলিতে। 
কামাক্ষা দেবীর মন্দিরেও দেবদাসী আছে। হয়তো পঞ্চ “ম'কার সাধনার 
রোলার বারো অলস 
লক্ষ্য করার মত যে, সেখানে সমাজে মেয়েদের যতটা সম্মান ক হয় ভার 






উই এই 





সম ও বঙ্গদেশেই মাতৃসাধনার ধারা প্রবল। এখন তন্ত্রের বর্রতা অনেকটা 
কম দেখা গেলেও তা. যে একেবারে নেই তা নয়। তন্ত্র সাধনার এই ধারা প্রাক : 


বুদ্ধ যুগের। নরবলি প্রথা বৈদিক ধর্মের লক্ষণের মধ্যেও পড়ে না। যদিও ব্রাহ্মণ 


হিরণ্যকশিপুর গল্পে এর উল্লেখ রয়েছে। সেই জন্য বলি দিয়ে তন্ত্রসাধনার ধারাকে 
ভারতীয় ধর্মে অনার্য ধারা বলে বর্ণনা করা যেতে পারে। ভাষাতত্ববিদেরাও 
কামরূপ কামাক্ষা দেবীর মধ্যে আদি নরগোষ্ঠীর প্রভাব লক্ষ্য করেন। দেবীর 
নামের মধ্যেই এই ধরনের একটা গন্ধ জড়িয়ে আছে। পণ্ডিত জনেরা মনে করেন 
অষ্টরিক শব্দ 'কামোই'__ যার অর্থ দৈত্য, 'কামোইত' যার অর্থ শয়তান, “কোমেন' 
যার অর্থ সমাধি, 'কমেত' যার অর্থ খাসিয়া ভাষায় মৃতদেহ, কমর? সাঁওতালদের 
কোন দেবতা, কিংবা অষ্ট্রিক মনক্ষেরেদের ভাযা-_ কা-মেই-খা অর্থাৎ গিতামহী 
বিশ্বমাতা__ কা 2 স্ত্রী, মেই _ মা, খা  জন্মদাত্রী, প্রভৃতি শব্দ থেকেই এসেছে 
কামাক্ষা বা কামাখ্যা শব্দ। | 

_ হিন্দুরা অবশ্য শব্দটিকে পরিশুদ্ধ করে উন্নত হিন্দুধর্মের দেবীই এই কামাক্ষা 
বা কামাখ্যা একথা বলবার চেষ্টা, করেছেন। তন্ত্রের কতকগুলি বীজবাহী শব্দ 
থেকেই'কামাক্ষার উদ্ভব বলে তাঁরা মনে করেন। যেমন, 'কা' হল শক্তি, 'ক' 
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শক্তিমান। সুতরাং “কা? আদ্যাশক্তি মহামায়া বা মা-মা। তারই অপর নাম কা-মা বা 


কা-মাতা। তিনি আকাশচরিণী বা ব্যোমতত্বে (খ বিস্তর স্বরপিণী 
(খ) প্াণবায়ুর (য়) মহাদেশে ঈশ্বরের ঘনীভূত ইচ্ছা বা কাম, মিশরের কম অটেফ্‌ ও বিজ্ঞানের 


অর্থাৎ কা-মা-খ্যা। তিনি মা ও রাষ্তীরূপে আকাশে বিস্তারিতা (আ) হয়ে নিয় | 

ধারায় (ত) গতিশীলা (ঈ) অর্থাৎ কা-মা-খাতি বা কাই (শাহী)খাতী। তন্ত্র | 81801. 1019. 131801:11016-এর বিস্ফোরণ থেকেই সৃষ্টি। 

এই ধরনের চিন্তার সঙ্গ প্রাচীন মিশরীয়দেরও শক্তি চিন্তার সামগ্স্য লক্ষ্য করা || কামর কামাধ্যায় “দেবী” গৃহে বিরাজিতা অর্থাৎ কুমারী রূপে বিরাজিতা। 

যায়। যেমন, 'কা" হল সৃজনশীল শক্তি, মাতৃ দৈবী শৃঙ্থলা ₹ কা-মাত্‌ বা কা-মাতা তাই কামাখায় ব্যাপকভাবে কৃমারী পুজার প্রচলন রয়েছে। 

_ কামাক্ষা বা কামাখ্া। জাপানের 'কমি” শব্দের সঙ্গেও এর সম্পর্ক থাকতে | তন চ্ড়ামগিতে আছে, এখানে শুধু কামাখ্যা নন, আরও নয়জন দেবী 

পার কমি রী রীতির ধ্তি বালিকা পরাণে--.কামাখা 8 আছেন যেমন, শ্রী তৈরবী, নক্ষত্র দেবতা, পরচচণডিকা, মাতঙী, রিপরহ্িকা, 
বগলা, ভূবনেশী ও সধুমিনী। সর্বসাকুল্যে দশজন ভৈরবও আছেন। পীঠনির্ণয়েও 


(যেখানে একান্ন মহাপীঠের বর্ণনা দেওয়া আছে) এই ধরনের বর্ণনা আছে £__ 
'যত্রচ ভৈরবী দেবী, যত্র নক্ষত্র (দবতা | 
ক্ীচণড চপ্তিকা তত্র, মাতঙীব্রিপুরাম্বিকা। 
_ বগলা, কমলা তত্র ভূবনেশী সধুমিনী (সুধামিনী?) | 
এতানি নবপীঠানি শংস্তি নবভৈরবা £। 
এবং তু দেবতা সর্বা এবং তু দশ ভৈরবা ৮... 
ভৈরব ছাড়া শক্তি নেই। দশজন ভৈরব যখন আছেন তইনই মে হয 
কামাখ্যাকে কেন্দ্র করেই আরও নয়টি পীঠ ছিল এখানে। যে কারণেই হোক তা 
র রঃ আর ঘি তা রণ গা | নাতো উঠলো দা বাতি রাখতো কার নীপর্ 
পক টেরই কি রাকা! | রা নামেই এসেছেগ। | 
যোনি মণ্ডলের পরিমাপ হল এই ধরনের ২১ আঙ্গুল দীর্ঘ। এক বিততি পরশ বস 
অর্থাৎ ১/২ হাত। সিঁদুর কুষ্ুমে চর্চিত প্রত মুহূরত। দেবী মহামায়া এখানে নিত্য হর ভা ব্মারপিণ স্ী্তি প্রতীক হলেন কুমারী। কুমারী 
বিরাজ করেন পঞ্চ কামিনীরাপে, যেমন, কামাখা, তরগুরী, কামেশরী, সারদা ও 1877 ৫0859/0--8: সাা 1৮২8 
মহোৎসাহা। দেবীর চতুর্দিকে আছেন অস্যোগিনী, গুপ্তকামা, শ্রীকামা, বা 3১8 ভগ, য্টর্ষে উমা, পতবর্ষে মালিনী, আ্টমব্ষে 
০৮ সুানাজপা, পুগাস্প০ ১০ প (৮৬7৩৬৮৮৭৪৮4 
কোন মূর্তি নেই। দেবীর অধিান যোনিপীঠের গহ্বরে লান শাল ঢাকা দেব ঘর লি  অরয়োদশবর্ষে মহালদী, চতুদরশবর্ষে পীঠনায়িকা, গঞচদশবর্ষে 
: প্রতিমাসে এখানে রজস্বলা হন এবং যোড়শে অখথিকা। এই পর্যন্তই নারী কুমারী থাকে। 
তাত্িকরা এই যোনির ব্যাখ্যা করেছেন এইভাবে £ সর্বভূতের উৎপত্তি স্থান ১... দেওয়া হয়েছে, ততক্ষণই নারী কুমারী 
মহদ্র্ষ। মহদূরু্োর 'আমি বহু হব' এই সংকল্পের বীজ যেখানে পড়েছিল অর্থাৎ ৪৮1.) 180০1 1 
ব্হ্মবীর্য বা শিববীর্য যে আধারে পড়েছিল তাই ব্রক্গযোনি। শুধু যোনি হল তত্ব। অর ৃ হল সিদৃকষু” বরন্মশক্তির সঙ্গে তুলনীয়া। 
সেই আদি যোনিকে অর্থাৎ তত্বকে অর্থাৎ প্রকৃতিকে যখন মা বলে ডাকি তখন মগ... 1৫াঘু/-র সঙ্গে তুলনীয়া। নারী যখন জননী শক্তি তখন [- 


মনে এক অপূর্ব ভাব জাগে। যোনিগীঠে তত্ব ও ভাবের অপূর্ব সমন্বয় রয়েছে! দেরী রামাদান দি গুন কাহিনীও আছে। ভারতীয় ভাসতে 
মু | ভারতায় ভাস্কর্যের মত 


৪৮ 
জগন্মাতা-_-8 ৪৯ 


০৮৭ 























টি হুর ্নাহান্দাাস্গ্স্হরস 


ভারতীয় পুরাণ-কাহিনীও প্রতীকী গল্প মাত্র। যদি এই প্রতীকী অর্থ ধরা যায় 


তাহলে গল্প অপূর্ব মহিমায় উচ্বল হয়ে ওঠ কামাক্ষাকে নিয়ে যে পুরাণ কাহিনী 
তা এই রকম £ কামরূপের সর্বাপেক্ষা প্রাচীন যে রাজার নাম জানা যায় তার নাম 
মহ দানব। তারপর একই বংশে রাজত্ব করেন হটক অসুর, সম্বর অসুর ও রড 
অসুর। কিন্তু তাদের সম্পর্কে বিস্তারিত কিছু জানা যায় না। তবে তাদের নামের 
জর... থকে এটা বোঝা যায় যে, আর যাই হোক তারা আর্য 
না। ূ ৬৪ 
প্রথম বিশেষভাবে যার নাম জানা যায় (সে হল ঘটক। যতটুরু জানা যায় সে 
ছিল কিরাতদেরপ্রধান। কারা এই কিরাত স্পষ্ট করে জানা যায় না। তবে মনু 
এদের বলেছেন স্লেচ্ছ। এই কিরাতদেরই বিশেষ দেবতা হলেন শিব। এই জন্যই 


দেখা যায হিমালয়ে অর্জন কিরাত বেশী 
এই জনাই হিমালয় হত গা ও উনাকে 



















উন্নতি হয়। বিষুই নরককে কামাখ্যা দেবীর আরাধনা শিখিয়ে দেন। 
কিন্ত মানুষের সৌভাগ্য তার নিজেরই ভুলে স্থায়ী হয় না। দুঃখে যদিও বা 
মানুষ ণিজেকে ঠিক রাখতে পারে সুখের সময়' পারে না। অহংকার এসে মনকে 
| বিগড়ে দে়। নরকের মাথায় দ্দধির জন্ম দেন শোণিতপুরের রাজা বান অসুর। 
নরক ধীরে ধীরে ধর্মের পথ ছেড়ে নামেন পাপের পথে। আত্ম অহংকারে অতি- 
প্রাকৃত শক্তিকে তুচ্ছ মনে করেন। অসম্ভবকে সম্ভব করতে দেবী কামাখ্যাকে তাঁর 
পত্রী হতে বলেন। ৰ 
দেবী জানান, তিনি রাজি আছেন নরকের প্রস্তাবে তরে এক শর্তে । শর্ত এই 
যে, এক রাতের মধ্যেই শীল পাহাড়ের উপর একটি মন্দির, পুন্করিণী ও মন্দিরে 
ওঠার সিঁড়ি তৈরি করে দিতে হবে। নরক তখন অবিশ্বাস্য ক্ষমতার অধিকারী 
| তিনি রাজি হলেন। কাজ আরম্ভ হল। অসম্ভবকে প্রায় সম্ভব করে তুললেন 


৫০ 



















নরকাসুর। কাজ প্রায় সমাপ্ত। তখন দেবী তাঁর মায়া বিস্তার করলেন। সকলের 
মনে হল যেন রাত শেষ হয়েছে। একটা মোরগ ডেকে উঠল রাত শেষের জানান 
দিতে। দেবী জানালেন শর্ত পালিত হয়নি। সুতরাং তিনি নরককে স্বামী হিসেবে 
গ্রহণ করতে পারবেন না। ত্ুদ্ধ নরক ক্ষিপ্ত হয়ে উঠলেন মোরগের উপর। 
(সখানেই তিনি মোরগটিকে হত্যা করলেন। যেখানে তিনি মোরগটিকে হত্যা 
করেছিলেন আজও সেই জায়গাটাকে লোকে বলে 'কুক্রা কাটা”। 

মানুষের অহংকারই তার পতন আনে। দেবী রুক্ষ হলেন নরকের প্রতি। 
নরকও ক্ষু্ধ দেবীর উপর। ঠিক করলেন কামরূপে আর কামাখ্যা বা কামাক্ষার 
পূজো হস্ত দেবেন না তিনি। কামাক্ষাকে বললেন, এখানে পূজা কুরলে মনস্কামনা 
পূর্ণ হবে কারো। শিবের হস্তক্ষেপে শেষ পর্যন্ত অভিশাপের সময় কমল। তিনশ 
বছর পরে আবার কামাক্ষা পূজায় লোকের মনোবাসনাগূর্ণ হবে, এই ব্যবস্থা করে 

এর পরই ভাগ্য বিরূপ হল নরকের। নরকের উপর ক্ষুব্ধ হলেন বিষুঃ এবং 
দেব দু'জনেই বধু শেষ পর সুর চক হত্যা করেন নরককে ৷... 

নরকের আমলের সেই কামাক্ষা মন্দির আর নেই। নতুন মন্দির ১৫৬৫ 


সালে কোচরাজা নরনারায়ণ তৈরি করে দেন। তবে দেবী কামাক্ষা বা কামাখ্যার 


মন্দির শুধু অসমেই সীমাবদ্ধ ছিল তা নয়। আরও অনেক স্থানে এই কামাক্ষা 
মন্দির ছিল। পন্মপুরাণের পঞ্চম খণ্ডে আছে__ উত্তরপ্রদেশে রায়বেরিলির উত্তর 
পশ্চিম প্রান্তের পার্বত্য অঞ্চলে ছিল প্রাচীনযুগের কামাখ্যা। বর্তমানে এর নাম 
চত্ডিকাস্থান। মহাভারতের বনপর্বে আছে, ভারতবর্ষের পশ্চিম সীমান্তে ছিল ৮০ 
মাইল দীর্ঘ ও চার মাইল প্রশস্ত দেবিকী সরোবর। এই তীর্থে বানর জাতীয় 
বাহ্মাণেরা দৈবকার্য করত। তবে বানর যে যথার্থই বাঁদর তা নয়। [.901015$ 01 


216 817001171900 01 10019 গ্রন্থে 0. 700104111 (0. 20) বলেছেন 


যে, 1100৩ ৭০3 এা। 800181191 1110৩ - ০81190 7২01:908585... 01 1110 
01061110110 01001 1119 08510181101) 01 10185 61109 8০1 011010101 
018] 01 190181৩$ ৮110 81110 (11010156165 10 000 73121078109 2110 
010018090 06] [0া]া। 01161181005 91015010. সুতরাং বানর ও রাক্ষসরা 
যথার্থই বাঁদর ও নরখাদক ছিল তা নয়। তবে তারা প্রগার্য কোন আদি নরগোষ্ঠীর 
ভারতীয় ছিল। এরা শক্তির সাধনা করত। এদেরই আরাধ্যা দেবী ছিলেন কামাক্ষা। 
দেবিকা সরোবরের তীরে ছিল রুদ্রদেবের পবিভ্স্থান কামাখ্যা বা কামাক্ষা তীর্থ। 
মাদ্রীজের কাঞ্ধীপুরেও কামাখ্যাদবৌর মন্দির ছিল। সেখানে আজও কামকোটিতে 


_ যোনিপ্রতীকে দেবীর পূজা হয়। 


১৫। কালুবাই £ প্রাচীন ভারতে আদি নরগোষ্ঠীর মধ্যে কালুবাই নামে এক 


৫১ 











উপাস্যা দেবী ছিলেন। কালুবাই অর্থ কৃষ্া্গিনী দেবী। তিনি সকলের মা হিসেবে 
গৃজিতা হতেন। ডি. ডি. কোশাস্থি মনে করেন, পরে শিবের সহোধর্সিণীরূপে তিনি 
দেবী 'কালী হিসেবে আত্মপ্রকাশ করেন। অনুরূপ মাতৃদেবী ছিলেন মরিয়স্মাও। 
মরিয়ন্মা' ছিলেন কলেরায় মৃত্যুর দেবী। এঁরা সবাই প্রস্তরখণ্ডে গূজিতা হতেন। 
সিঁদুর লেপিত প্রস্তরখণ্ড দেখে বোঝার কোন উপায় ছিল না যে, এরা কোন 
দেবতা অথবা দেবী। ৃ 

১৬। কষ্কর মাতা £ বঙ্গদেশে বসন্ত আগমনে গুটি রোগের প্রাদুর্ভাব হয়। 
 শীতলা ও তাঁর ছয় ভগ্নি এই সময় মহামারী নিয়ন্ত্রণ করেন। এই দেবীদের মধ্যে 
কষ্কর মাতা হলেন সর্বপেক্ষা ভয়াবহ। তবে কঙ্কর মাতার আক্রমণ সহসা ঘটেনা। 

১৭। কন্যা, কন্যাকুমারী $ ইনি দক্ষিণ ভারতের এক মাতৃদেবী। সুদূর 
দক্ষিণের কন্যাকুমারীতে এঁর অধিষ্ঠান। সারা পৃথিবীতে মাতৃসাধনার যে একটি 
ধারা ছিল তিনি সেই ধারারই একটি শাখা মাত্র। মাত-সাধনার ধারা পৃথিবী-মাতার 
চিন্তা থেকেই এসেছে বলে নৃতত্ববিদেরা মনে করেন। পৃথিবী-মাতার দুটো রূপ 
ফুটে উঠেছে। গ্রীক পাত্রে দেখা যায় তিনি মাটির টিবি থেকে উঠে আসছেন। এ 
থেকেই বোঝা যায়, প্রাচীন গ্রীকরা 'মাকে পৃথিবী বলে মনে করতেন। ভারতীয় 
যার নাম তাঁরা দিয়েছে মহাপথবী (পৃথিবী)। মাটির নিচ থেকে মাথা বাড়িয়ে 
গৌতম বুদ্ধের অশ্বকে তিনি ধারণ করে আছেন। ূ 

দক্ষিণ-ভারতীয় দ্রাবিড় সংস্কৃতিতে মাতৃ-সাধনার ব্যাপারটা সবচেয়ে 
গুরুত্বপূর্ণ । পৃথিবী মায়ের মত এই মাতৃদেবীদেরও দুটি দিক আছে_ ত্যস্করী 
দিক ও কোমল দিক। দেবী, কন্যা (অবিবাহিতা), কন্যাকুমারী (তরুণী অবিবাহিতা 
কন্যা), স্বম্লা (সর্বদা মঙ্গলময়ী), শাকন্তরী (শস্য সমৃদ্ধকারিণী) প্রভৃতি তাঁর 
কোমল রূপ। অপরপক্ষে চামুণ্ডা (দৈত্য বিনাশিনী), 'কালী (কৃষ্ণবর্ণা), রজসী 
(ত়ঙ্করী), রকতদন্তী, প্রভৃতি তাঁর ভয়ঙ্করী রূপ। বঙ্গদেশে সাধারণ সময়ে 'মায়ের 
কল্যাণী বা মঙ্গলময়ী রূপের পূজো হয়। রোগ-শোক মহামারীর সময়ে তাঁর 
ভয়ঙ্করী রূপকে প্রসন্ন করার চেষ্টা ঈলে। 

'মাকে অনেক সময়ই কন্যারূপে কল্পনা করা হয়েছে। এই ভাবেই ভারতবর্ষে 
বৈদিক দেবী আদিতে পুরাণ কাহিনীতে দক্ষ কন্যারূপে দেখা দিয়েছেন। দক্ষ কন 
সতীই আবার হিমালয় দুহিতা উমারূপে জন্ম নিয়েছিলেন। ভারতের দক্ষিণতম 
প্রান্তে তিনিই নিত্যন্নানপৃতা চিরকুমারী ব্রতধারিণী এক দেবী হয়ে উঠেছেন। 
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চা 


ধার বাবস্থা ছিল। গ্রীক জগতে সেই জন্য মায়ের বিচিত্র - 





কন্যাকুমারী দেবী 'দুর্গারই আর এক নাম। কন্যাকুমারীকার দেবীত্বের ধারণা একটি 
অতি প্রাচীন ধারণা। শ্বীষ্ঠীয় প্রথম শতাব্দীতে কোন অজ্ঞাতনামা লেখকের 
উল্লেখিত দেখি। এই কোমারের দেবীই হলেন কুমারী দেবী। যিনি উপকূলবর্তী 
সমুদ্রে নিত্য শ্লান করেন। এই কন্যাকুমারীর প্রসিদ্ধি থেকেই পরবর্তীকালে 
অনেকেই ভারতবর্ষকে কুমারী দ্বীপ' নামে উল্লেখ করেছেন। দেবী 'দুর্গাও বহু 
সময়ই 'কুমারী' নামে উল্লেখিতা হয়েছেন। তান্ত্িক মতে 'কুমারী” দেবীরই প্রতীক। 
তান্ত্িক্্াধনায় কুমারী পূজার এতই প্রাধান্য যে সেকথা কামাক্ষা বা কামাখ্যা 
প্রসঙ্গে উল্লেখ করেছি। অন্যান্য দেবী-তীর্ঘেও কুমারী পুজার ধারা প্রচলিত আছে। 
'কুমারী*র দেবীত্ে বিশ্বাস আমাদের ভারতীয় সমাজে এমন গভীরভাবে প্রোথিত 
হয়ে গেছে যে, অষ্টম ব্ীয়া কন্যাকে আমাদের মাজে “গৌরী বলে উল্লেখ করা 
হ'ত। এই বিশ্বাস থেকেই গৌরীদানের সামাজিক প্রথা গড়ে উঠেছিল। হরিবংশ ও 
মহাতারতেও কুমারী দেবীর উল্লেখ আছে। পরে শিবের সঙ্গে তাঁর বিবাহের গল্প 
জড়িয়ে গেছে। নেপালের রাজারা কুমারীর কাছ থেকেই রাজ্য গ্রহণ করেন। 

১৮। কপালিনী ঃ দেবী 'দুর্গা বা কালীরই এক নাম কপালিনী। 

১৯। কাশাই খাতি বা কেশাইখাতি $ অসমের চুটিয়াদের আরাধ্যা দেবীর 
নাম কাশাই খাতি বা কেশাই খাতি। কেশাই খাতি অর্থ কাঁচা মাংস ভোজীনী। 
আসলে কাঁচা নরমাংস ভোজীনী। বর্তমানে ইনি দেবী 'কালীর সমার্থবোধিকা। এই 
দেবীর পৃজারীদের বলে “দেওরি'। এরা উপজাতীয় স্তর থেকেই এসেছে, 
ব্রাহ্মণদের থেকে নয়। দেবীর পৃজায় যে-সব তিথি নক্ষত্র ছিল তাতে রীতিমত 
বলি সহকারে তাঁর পূজা হ'ত। কলেরা বসন্তাদি রোগ মহামারী রাঁপে দেখা দিলে 
বিশেষভাবে তাঁর পৃজা হত। অনাবৃষ্টি বা,প্রাকৃতিক দুর্যোগ হলেও দেবীর পূজো 
দেওয়া হ'ত। অহমরা (যাদের নাম থেকেই ব্রহ্মপুত্র উপত্যকার নাম অসম) 


্রন্মপুত্র উপত্যকা জয় করার পরেও টুটিয়াদের এই নিঠুর বলিদান করতে দেওয়া 


হত। নরবলিও দিতে দেওয়া হত। তবে সবাইকে নয়। যাদের মৃত্যুদণ্ড দেওয়া 
হ'ত সেই সব অপরাধীদেরই বলি দিতে দেওয়া হ'ত। যখন মৃত্যু দণাজ্ঞা ব্যক্তি না 
পাওয়া যেত তখন বিশেষ একটি গোষ্ঠী বলি দেবার মানুষ সরবরাহ করত। এই 
গোষ্ঠী ছিল চুটিয়াদের মধ্যেই। বিনিময়ে বিশেষ কিছু সুবিধা দেওয়া হ'ত এদের। 
যেমন, যে লোকটি বলিদানের জন্য নির্দিষ্ট হ'ত তাকে বিশেষ রকম যত্বে পালন 
করা হ'ত। রাজকীয় ভোজ দেওয়া হ'ত যাতে স্বাস্থ্যের বিশেষ রকম, উন্নতি হয়, 
মা নধর নরমাংস দেখে খুশি হন। 

যেভাবে তাদের নির্বাচিত করা হ'ত ত৷ অদ্তুত। কোন রমণী গর্ভবতী হলে 


. গণৎকার ডেকে বলতে বলা হ'ত যে, পুত্র সন্তান বা কন্যা সন্তান জন্মাবে। যদি 
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বলা হত যে পুত্র সন্তান জন্মাবে তাহলে মাকে বিশেষ রকম যর আন্তি করা হত 
মতন ভূমিষ্ঠ হবার সঙ্গে সঙ্গে তাকে বলির জন্য অভিযিস্ করা হত। গায়ে মেখে 
দেওয়া হত হলুদ ও বিশেষ রকম শের কিছু শুঁড়ো। কখনও কখনও । স্বেচ্ছা 
বলিদান প্রারথীও পাওয়া যেত। কিছুদিন তাকে মন্দিরে রেখে দেওয়া হত। খাইয়ে 
দাইয়ে নধরকান্তি করা হ'ত। সোনারুপোর গয়না দিয়ে সাজিয়েদেওয়া হ'ত। নিয়ে 





মায়ের কাছে প্রণিপাত করত। সেই মুহূর্তে বড় দেউরি তাকে বলি দিত। মুগ 
রঃ সামনে একট ভূন ঠনরমুণডর ঢাইযের কাছে রাখা হ'ত। বলির জন্য 
ৰ হ'ত তরুণদের মধ্য থেকে। তবে বিকলাঙ্গ বা দেহে সামান্য 

খুঁত থাকলেও বলির যোগ্য বলে বিবেচিত হ'ত না। 
সী। ই খজির কাছে বলি দেওয়া ছিল স্বাভাবিক একটি 


বনি বার জনা রি যেত। সমাজে তখন তার বিশেষ সম্মান হত। সেযা 
খুশি তাই করতে পেত। ইচ্ছেমত যে কোন রমণীকেও ভোগ করতে পারত। 

শুধু চুটিয়া নয়, ত্রিপুরী, কোচ, কাছারী, জয়ন্তী সব উপজাতির লোকেরাই 
মায়ের কাছে একদিন নরবলি দিত। হিসেব করে দেখলে সারা পৃথিবীতেই এক 
সময় দেবদেবীদের খুশি করার জন্য বা তাঁদের শক্তি বৃদ্ধি করার জন্য নরবলি 
(দেওয়া হত। প্রাচীন মেসোপটেমিয়াতেও দেবীর কাছে নরবলি দেওয়ার বিধান 
] ছিল। অনেকের ধারণা বঙ্গদেশ থেকেই মেসোপটেমিয়াতে বা সুমেরীয় সভ্যতায় 
1... এই নরবলি প্রথা গিয়েছিল। 

এই কেশাই খাতি বা কা-ছাই-খাতি দেবী পৃথিবীর নানা প্রান্তেই এক সময় 
ছড়িয়ে ছিলেন। চুটিয়া বা ছতিয়াদের মতে বিশ্বরষ্টা পরম পুরুষের নাম হল কুন্দী। 
এই কুন্দীর প্রকৃতি বা শক্তি হলেন মা-মা অর্থাৎ মহামায়া। এই মহামায়াই হলেন 
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যাওয়া হত মায়ের মূর্তি সামনে বলিদানেকছ ব্যক্তি নিজেই বলি যাবার জন্য 












কেশাইখাতি বা কা-ছাই-খাতি। এঁকে অনেকে তানেশ্বরীও বলেন। বড় কাছারী 
জাতের লোকেরা বলে রণচণ্তী বা কা-ছাই-খান্তি। আশ্চর্য ব্যাপার এই যে, ভ্রীট 
দ্বীপের ছাইফীস' দেবীও পরিচিতা ছিলেন তান্েশ্বরী নামে। / 

২০। কাশী দেবী $ ইনি উত্তরপ্রদেশে কাশী শহরের নগররক্ষিণী দেবী। এঁর 
মন্দির রয়েছে কীশীগুরের মহল্লাতে। এই মন্দির অঞ্চলকেই কাশী শহরের 
কন্্স্থলপ্ধলা হয়। 

২১। কোরে $ কোরে হলেন, প্রাচীন গ্রীকদের মাত (দবতা। ইনি গৃথী 
মাত। শৃয়রের মাংস ও ময়দার তৈরি সাপ তৈরি করে মাটির নিচে কোন এক 
গর্তে তাঁর বেদীতে ছুঁড়ে দেওয়া হ'ত। উদ্দেশ্য, যাতে শস্য সমারোহে মাঠঘাট সব 
ভরে ওঠে এবং জনসংখা বৃদ্ধি পায়। পরবর্তীকালে শসোর গুঁড়োর সঙ্গে শূয়রের 
মাংস মিশিয়ে এই দেবীর উদ্দেশে নিবেদন করা হত। মাটির নীচে এই 
মাতৃদেবতার উদ্দেশে ভোগ নিবেদন করার দ্বারা এটাই, বোঝায় যে,কোরে গৃজো 
বি পারজল5৮:/......০ 
পর্যবতন বিষয়েও গল্প আছে। এ দারা বসন্ত সমাগমে পৃথিবীর অর্থাৎ 
হত, যাতে ডিন পাতাল .থেকে উদ আন গা ছে পুটো কোরে 
মোটা তাও এজ সিন 
অদৃশ্য হচ্ছেন। এর দ্বারা 'সেই সময় পৃথিরীতে যে অনূরবরতা দেখা দিয়েছে তাই: 
বোঝায়। বন্তৃতঃ একটা সময় পৃথিবীতে শস্য হয় না। আবার এক সময় উর্বর 
পৃথিবী শস্যের ইঙ্গিতে ভরে উঠে। প্রকৃতির এই ঘটনাই পৃথিবীর নানা দেশে 
প্রাচীন কালে নানা মাতৃশক্তির গল্প নিয়ে ভুরে উঠেছিল। এথেনাগোরাসের মতে, 
কোরের কতকগুলি ভয়ঙ্কর দিকও  ছিলা। তাঁর মাথায় শৃঙ্গ ছিল বলেও বলা 
হয়েছে প্রাচীনকালে অবশ্য শষগ দিব্য শির প্রতীক ছিল। 

ভারতবর্ষে শী্তদের যে কয়জন মহামাতদেবী আছেন, যেমন, কালী, দুর্গা 
ইত্যাদি, প্ডিতজনেরা তাঁদেরও কোন না কোনভাবে উর্বরা শ্তির সঙ্গে যুক্ত করে 
দেখেন। দুর্গা গুজীয় নবগত্রিকা তো শস্যবধূ হিসেবেই দেবীর উপস্থিতি ঘোষণা 
করে। মাতৃদেবীদের বহু জনকেই উর্বরশতর প্রতীক হিসেবে পৃথিবীতে দেখা 
যায়। মার্কভেয় গুরাণে গল্প আছে যে, দেবী দুর্গা যট্পদ ভরমরের রূপ ধারণ 








ক্রয় মাইতে  কাউো লেন 


লেখা আছেঃ ' . 
.., িদারণাখান্তেলাক্ে মহবাধংবরিযাতি। 
_ ত্দাহং ভ্রামরং রূপং কৃত্বাসঙ্যেয়টপদম 1” 
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সেই জন্য মাতৃদেবীদের যাঁদেরই সঙ্গে ভ্রমর যুক্ত দেখা যায় তাদের 
্রারাধিকার পূজা হয়। এ ছাড়া ভ্রমরান্থাট ভ্রামরী ইত্যাদি নামেও বু দেবী 
_আছেন। কহ্বান তাঁর রাজতরঙ্গিনীতে বিন্ব্যাচলের বিন্ধ্যবাসিনী দেবীকে 
ভ্রমরবাসিনী বলে উল্লেখ করেছেন। উত্তরবঙ্গের শাল বাড়ির দেবীও ভ্রমর প্রতীকী। 
ভারতবর্ষের বাইরেও ভ্রমরকে প্রতীক করে বহু মাতৃদেবী আছেন, যেমন, পশ্চিম 
এশিয়ার নণইয়া ও আট্টেমিসা। এঁদের প্রতীকও ভ্রমর। 


সর্পও উর্বরা শক্তি ও পৃথিবী শক্তির প্রতীক হিসেবে কাজ করে। এই জন্য 


ভারতে 'কালী ও 'দুর্গার সঙ্গে সাগ জড়িত আছে। কোরে প্রাচীন গ্রীসের তেমনই 
কোন এক মাতৃদেবী। এই দেবীরই আর একটি নাম ছিল এটীয়া-_ অর্থাৎ 
শর্বশক্তিময়ী। 

২২। কুঅন্ন £ ইনি প্রাচীন বযাবিলনের এক জলদেবী। তিনি গ্লবনের দেবী 


হিসেবে বিবেচিতা হতেন। 'উর্‌ বউ" গিরসুতে এই দেবীর উদ্দেশে একটি মন্দির : 


নির্মাণ করেছিলেন। তিনি বলেছেন যে, “এই দেবী জলে দেশ ভাসিয়ে দেন।' 
নইজনয সামুদ্রিক ঝড়ের দেবী হিসেবেও তাঁকে কল্পনা করা যেতে পারে। 
২৩বু চা বাতিচরিহ আরোগ করে বৃহ নামে এক 








গেছে যমন পরাণ ১২১৭২ টছানিবনাহরহেক 
নীবালি কুহ্‌শ্চৈব রাকা চানুমতি তথা ।” 

২৪। কৃকরমরী ঃ  কৃকরমরী উত্তরপ্রদেশের ডোমদের এক আরাধ্যা দেবী। 
তারা রাস্তার বেওয়ারিস কুকুরকে ধরে হত্যা করে। এই কুকুরের রক্ষাকন্তরী দেবী 
হলেন কৃকরমরী। সুতরাং এই দেবীকে প্রসন্ন করার জন্য শুয়র হত্যা ক'রে ও মদ 
দিয়ে তাঁর পূজো করা হয়। 

২৫। কুমারী £ দেবী পূর্গারই এক নাম কুমারী। দক্ষিণ ভারতের দক্ষিণতম 
প্রান্তের এই দেবী অতি প্রাচীন। তৈত্তিরীয় আরণ্যকে (১০.১.৭) পর্যন্ত তাঁর নাম 
পাওয়া যায়। “পেরিপ্লাস মেরিস ইরিথ্রিতেও এই দেবীর নাম করা হয়েছে। ইনি 
কুমারী নারীদেরও দেবী। পাঞ্জাবে কুমারী মেয়েদের মধ্যে এই দেবীর আবির্ভাব 
ঘটে বলে বিশ্বাস। যার মুধ্যে এই আবির্ভীব ঘটে সে দেবীর ভূমিকায় কিছু 
জাদুক্রিয়া করে, যাতে শসপ্রাচূ্যে পৃথিবী ভরে উঠে। নেপালে এই কুমারীই 
(নপালেশ্বরী। প্রতিবছর নেপালের রাজাকে কোন বিহালে (বিহারে) অষ্টমবর্ষীয়া 
কুমারীরূপে পুজিতা ব্রাহ্মণ কন্যার হাত থেকে নেপালের দায়িত্ব নিতে হয়। এই 
(দবীর সঙ্গে থাকে বালকরূপে গণেশ ও মহাকাল 
২৬। (ৰ্‌) কুর (ড্‌) মন (রু) গিয়াল মো (আ) নে (ৰ্‌) কুর (ড্‌) মন্মো £ 
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ইনি তিব্বতীদের স্বর্গের দেবতা রাজা (স্‌) ফাইয়ের রডজোঙ্গ (স্‌) নিয়নপোর 
পত্রী। সেই হিসেবে স্বর্ণের রাণী। | 

২৭। কাকিনী £ ভারতীয় যট্‌চন্র ভেদ যোগ সাধনায় দেহের মেরুদণ্ডের 
মধ্যে পাঁচটি চত্র স্থাপন করা হয়েছে। এগুলি হল মূলাধার যা পৃথ্বীতত্ব প্রকাশ 
করে, স্বাধীষ্ঠান যা অপতত্ব প্রকাশ করে, মণিপুর যা অগ্নিতত্ব প্রকাশ করে, 
অনাহত যা বায়ুতত্ব প্রকাশ করে ও বিশুদ্ধ যা ব্যোমতত্ প্রকাশ করে। এ ছাড়া 
ভ্রমধ্যস্থ অঞ্চল বরাবর মস্তিষ্কের পেছন দিকে একটি চক্র আছে যাকে বলে 
আজ্ঞা। এই চক্রটি মেরুদণ্ডের উপরে অবস্থিত। এই এক একটি চক্রের এক 
একজন অধিষ্ঠাতা দেবতা ও তাঁর শক্তি হিসেবে অধিষ্ঠাত্রী দেবী আছেন। সেই 
হিসেবে মূলাধারের দেবতা হলেন ব্রল্গা এবং দেবী ডাকিনী। এই ডাকিনী শব্দের 
উদ্তুব কোথা থেকে বলা যায় না। তবে তিব্বতে “ডাক' বলে একটি শব্ধ আছে যার 
অর্থ জ্ঞান। সুতরাং ডাকিনী শব্দের অর্থ হওয়া উচিত মহিলা জ্ঞানী। এ ছাড়া ডাক 
হল. এক ধরনের গতি-_ যেমন, ডাক হ্রকরা,_ যারা ছুটে গিয়ে সংবাদ 
পরিবেশন করে। সেই হিসেবে ডাক 1016110 01018/-এর কাজ করে। [7612 
ভারতীয় অর্থে স্ত্রী শক্তি। সুতরাং ডাকিনী গতিশীলা শক্তিও হতে পারে। তবে 
ভিন্নমতে এই চক্রের দেবতা ব্রহ্মা হলেও তাঁর শক্তির নাম ডাকিনী নয় শাকিনী। 
সংস্কৃত শক" অর্থাং শক্তি থেকে শাকিনী শব্দ এসেছে। সুতরাং সেদিক থেকেও 
এই চক্রের অধিষ্ঠাত্রী দেবী গতিশক্তির ইঙ্গিতবহ। স্বাধিষ্ঠান চক্রের দেবতা হলেন 
বিষুঃ। এই চক্রের শক্তির নাম বা অধিষ্ঠাত্রী দেবীর নাম রাকিনী। এই দেবী মধ্যম 
স্তরের শক্তি প্রকাশিনী। তবে ভিন্ন মতে এই অঞ্চলের দেবীকেই কাকিনী বলা 
হয়েছে। কাকিনী মেদশক্তির প্রতিনিধি। মণিপুর চক্রের দেবতার নাম রুদ্র। এই 
অঞ্চলের দেবীর নাম হল লাকিনী। এই লাকিনী, প্রচণ্ড শক্তিধারিণী হলেও সে 
শক্তি নিয়ন্ত্রিত শক্তি। তবে ভিন্ন মতে তিনি জীবের দেহের মেদশক্তি। অনাহত 
চক্রের অধিষ্ঠাতা দেবতার নাম ঈশ| কেউ কেউ বলেছেন ইশান। এই দেবতারই 
শক্তির নাম কাকিনী। আবার ভিন্ন মতে এই চক্রের শক্তির নাম রাকিনী। রাকিনী 
অর্থ রুক্তের প্রাণশক্তি। এর অধিষ্ঠান হৃদয়ে বিশুদ্ধ চক্রের দেবতার নাম সদাশিব। 
কেউ বলেছেন মহাদেব। উভয়েই অবশ্য একই অর্থ দ্যোতক। তাঁরই শক্তির নাম 
শাকিনী। শাকিনী এমনই শক্তি যা প্রশান্তি দান করে। বৌদ্ধতন্ত্র মতে এই চক্রের 
দেবীর পরিচয় সুবেশা যোগিনী হিসেবে। তবে ভিন্ন মতে এই অঞ্চলের দেবীর 
নামই ডাকিনী করা হয়েছে, যার অর্থ জ্ঞানশক্তি। আজ্ঞা চক্রের দেবতার নাম 
পরমশিব। তাঁর শক্তির নাম হাঁকিনী। বৌদ্ধরা এঁকে বলেছে চিৎকারকারিণী 
যোগিনী। গরম শিব হলেন মহাশূন্যতা অবস্থা। ব্যাকহোল তত্বে ব্ল্যাক হোলের 
আত্যন্তরীণ $11901811) অবস্থা। এখানে ঈশ্বরের ঘনীভূত কামরাপ শক্তি প্রচণ্ড 
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৮)... হা, 
ররর... _._ 


শবে বিস্ফোরিত হয়ে জগৎ সৃষ্টি করে। এই বিস্ফোরণের সময় যে শব্দ হয়েছিল 
তা হাঁক দেওয়া তুল্য। সেই জন্য এই শক্তিকে হাঁকিনী বলা হয়েছে। এই শব্দই 
ও। সেই জন্য আজ্ঞাচক্রের ভেতরে ও লেখা আছে। 

২৮। কুলকুণুলিনী 8 কুলকুগুলিনীকে দেবী হিসেবে গণ্য করা হলেও 
আসলে ইনি হলেন শ্তি। বিভিন হিন্দু তন্ব ও যোগ গ্রন্থে এই কুলকুণুলিনী 
শক্তির উল্লেখ আছে। এই শক্তি মানব দেহের সর্বনি্ন চক্রে অর্থাৎ মূলাধারে 
(গুহাদেশ ও লিঙ্গমূলের মাঝখানে) সর্পাকারে কুগুলিত অবস্থায় নিদ্রিত আছেন 
বলে কক্সনা করা হয়। সেখানে তিনি একটি শিব লিঙ্গকে সাড়ে তিন প্যাচে আবৃত 
করে আছেন বলে ধারণা করা হয়েছে। এই লিঙ্গ হল মানুষের সূক্ষ্ম শরীর বা মুক্ত 
আত্মা সবরাপ। একে স্বাঙ্গে জড়িয়ে থাকা মানে জীবাত্বাকে মায়াশক্তির আবরণে 
জড়িয়ে থাকা। এই মায়া শক্তির বন্ধন বা আবরণ খুলতে না পারলে জীবাত্মার 
আত্মজ্ঞান জন্মে না। সাড়ে তিন প্যাচ কল্পনা করার অর্থ আপাদমস্তক জড়িয়ে 


থাকা। প্রত্যেকটি মানুষই তার নিজের হাতের সাড়ে তিন হাত লম্বা। সকল জীব 


সির (সই জন্যই শক্তি বা মায়ার প্যাচ 


হয়েছিল অর্থাৎ পরম শুন্যতা থেকে, সেখানে ্‌ 

শূন্যস্থান কল্পনা করা হয়েছে বরহ্ারনধের কেন্দ্র অঞ্চলকে। এই কেন্দ্রকে ধারণ করে 
থাকা যে পদ্ধের কক্সনা করা হয়েছে তার নাম সহতার। এই সহতরারের কেন্দ্র হল 
পরমশূন্যতা স্বরূপ। শক্তি যেখানে ফিরে গেলে আবার তার গতি হারিয়ে ফেলে। 
প্রকৃতির ক্রিয়া বন্ধ হলেই মায়াশক্তি তার জীবাস্মিক চেতনাকে আবরিত রাখার 
ক্ষমতা হারিয়ে ফেলে। তাই সাধকের প্রথম কাজ হল এই সুপ্ত শক্তিকে জাগরিত 
করে তোলা। দেবী মূলাধারে জাগরিত হবার পূর্ব মুহূর্ত পর্যন্ত সাধকের মধ্য 
(কোন অনুভূতির স্পন্দন দেখা দেয় না। এই শক্তি বা দেবীর জাগরণের সঙ্গে 
সঙ্গেই আরম্ভ হয় আনন্দময় অনুভূতির স্পন্দন। শক্তির জাগরণের পরই আরন্ত 





হয় তার উরধ্বগতি। একটি একটি করে চক্র ভেদ ক'রে শক্তি উরধ্বদিকে এগিয়ে 


চলেন। সর্বোচ্যস্থান সহআারের কেন্দ্রস্থলে গিয়ে তাঁর পরম স্থিতি ঘটে-_ অর্থাৎ 
ি্বিলপ স্থিতি। শক্তির এক একটি চক্রতেদের সঙ্গে সঙ্গে সাধকের নতুন নতুন 
আনন্দানুভূতি হতে থাকে। কুলকুগুলিনী শক্তিকে সহ্ারের কৃটস্থানে নিয়ে যাওয়া 
হলে সাধক পরম শান্তি লাভ করেন। এই শান্ত স্থানই হল উপনিষদ বর্ণিত 
পরমাত্মা__ যাকে বোঝানো হয়েছে এই ধরনের বাক্য প্রয়োগ করে__ শান্ত 
ইয়ম আত্মা।' তান্তরিকেরা বা যোগিরা শক্তির উথান ও গতিকে বিচিত্র স্পন্দনাত্বুক 


৫৮ 
















































বিদ্যুৎ প্রবাহের মত বলে বর্ণনা করেছেন। 

হিনুরা যেমন দেহে ষট্চক্র বা সপ্তচক্র ইত্যাদির কল্পনা করেছেন, বৌদ্ধরা 
তেমনই দেহের মধ্যে চারটি চক্রের কল্পনা করেছেন, যেমন, নাভিতে নির্মাণচন্র, 
হৃদয়ে ধর্মচক্র, কণ্ঠে সন্তোগচক্র ও সহজ্রারে বা উষ্তীষ কমলে মহাসুখচক্র। 
নির্মাণচক্রে আছে ভগবান বুদ্ধের নির্মাণকায়া। ধর্মচক্রে আছে ধর্মকায়া। সম্ভোগ 


| চক্রে সর্জে্ঠা কায়া এবং মহাসুখ চক্রে পরম প্রশাস্তি। 


হিন্দুত্ত্ব ও বৌদ্ধতন্ত্ব উভয়েই মনে করে যে, মানবদেহ হল মহাবিশ্বেরই 
ক্ষুদ্র সংস্করণ মাত্র। মহাবিশ্বের সকল সত্য এই মানব দেহের মধ্যেই আছে। 
মেরুদণ্ডের বাম ও দক্ষিণ দিক দিয়ে দুটি নাড়ি গেছে__ যাকে বলে ইড়া ও. 
গিঙ্গলা। কেউ বলেন চন্দ্র ও সূর্য। মেরুদণ্ডের মধ্য ভাগ দিয়ে যে নাড়ি প্রবাহিত 
হয়ে গেছে তাকে বলে সুুন্নী। বৌদ্ধরা এই নাড়িকে বলেন অবধূতিকা। বৌদ্ধ 
মতে এই অবধূতিক৷ দিয়েই বোধিচিত্ত উর্বদিকে অগ্রসর হয়ে চক্রে চক্রে ভিন্ন 
ধরনের স্বাদ অনুভব করেন। যে শক্তি এই চক্রগুলির মধ্য দিয়ে উর্ধ্বগামী হয়ে 
বিচিত্র ধরনের আনন্দের শিহরণ দেয় সেই শক্তিই হিন্দুদের কুলকুগুলিনী শক্তি ও 
বৌদ্ধাদের দেবী। এই শক্তি যখন প্রথম নির্মাণচক্রে ওঠেন তখন অকস্মাৎ প্রজ্বলিত 
অগ্নির মত তার দাহ অনুভব করা যায়। শক্তি তখন চুস্বভবা। সেই জন্য বৌদ্ধরা 
শক্তির এই অবস্থাকে চগ্ালী' বলে বর্ণনা করেছেন। ইন্ত্রিয় শক্তি দ্বারা তাঁকে 
বোঝা যায় না বলে তাঁকে “ডোম্বী” নামেও অভিহিতা করা হয়েছে। এই ডোম্বীর 
অবস্থান দেহরূপ নগরের বাইরে। আচার বিচার পাণ্ডিত্যাভিমান দ্বারা এর সঙ্গ লাভ 
করা যায় না। নাঙ্গা হলে অর্থাং সকল আবরণ শূন্য হলে তবেই তাঁর সঙ্গ লাভ 
করা যায়। এই শক্তিকে মাতঙ্গী, চণ্ডালী, শবরী, কিরাতী ইত্যাদি আখ্যাতেও 
ভূষিতা করা হয়েছে। বৌদ্ধ চর্াপদে এই নিয়ে অনেক মরমিয়া সঙ্গীতও আছে 
বু হিন্দু যোগী ধ্যান কালে চক্রে চক্রে শাস্ত্রের বর্ণনা অনুযায়ী কল্পনা করে 
এই শক্তিকে সাধনা করতে বলেন। কিন্তু এ অতি মিথ্যা ধারণা। এর দ্বারা কোন 
উদ্দেশ্য সিদ্ধ হয় না। শক্তির জাগরণও ব্যাহত হয়। এই শক্তিকে জাগরিত করার 
সহজ পথ আছে। ্‌ | 

কুলকুগুলিনী' শব্দটি দ্রাবিড় শব্দ। 'কুল' অর্থ দ্রাবিড় ভাষায় শক্তি। কুণড, 
অর্থ গর্ত। লিঙ্গমূল ও গুহ্যদেশের মাঝখানে কোথাও একটি গর্ত আছে। গর্ত 
এত সৃক্ষ্ম যে পরীক্ষা নিরীক্ষা করেও এর কোন অস্তিত্ব ধরা যায় নি। সেখানেই 
নাকি দেহের মৌল শক্তি বিরাজ করে। ব্যাপারটাকে অসম্ভব মনে হলেও 
অবিশ্বাস্য নয়। বিজ্ঞানীরা ইদানীংকালে বিশ্ববল্মাণ্ডের উৎপত্তি যে ক্ষেত্র থেকে 
হয়েছে তাকে অণুর কেন্দ্র অপেক্ষাও ক্ষুদ্র বলে মনে করেন। সেখান থেকেই এত 
বড় বিশ্বের উদয় হয়েছে। দেহ-বিশ্বের সকল শক্তির আধারও তেমনই কষুদ্রাতিষু্ 


৫৯ 














একটি বিন্দু মাত্র। এখান থেকে যে তেজ উৎসারিত হয় তাই মানব দেহকে 


উজ্জীবিত রাখে। আমাদের শ্বাস প্রশ্বাস সেই কষদরাতিক্ষুদ্র আধারে গিয়ে আঘাত 


করে। ফলে সেখান থেকে যে তাপ নির্গত হয় তাই আমাদের দেহের সাধারণ 
তাগ হিসেবে কাজ করে। মনঃসংযোগ করলে সেই শ্বীসপ্রশথাসরূপ বায়ু অনেক 
সষ্ধ হয়ে যায়। বায়ু যত সূক্ষ্ম হয় তার আঘাত করবার ক্ষমতা তত বেশি হয়। 
ফলে দেহের মৌল শক্তি বেণি পরিমাণে নির্গত হয়। মৃলাধারস্থ মৌল শক্তি 
ব্যারোমিটারের পারার মত উপরে উঠতে থাকে। সমগ্র বিশ্ব যেমন কোন একটি 
বিশেষ কেন্দ্র থেকে বিস্ফৌরণজনিত আবেগে ছড়িয়ে পড়েছিল__ এবং প্রান্ত 
এসে স্থূল বন্তসত্তার মধ্যে মৌল শক্তিরূপে টুপ করে আছে, দেহের শক্তিও 
তেমনই বরহ্মান্ধ থেকে নেমে মূলাধারে এসে স্থির হয়ে আছে। এই শক্তি যেমন, 
বিশ্ব সূক্ষ্ম থেকে কম সুক্ষ অবস্থায় ধাপে ধাপে স্থুলতার পথে নেমে এসেছিল, 
দেহবিশ্বেও শ্তি তেমনই সহজার থেকে নেমে এসে ক্রমশঃ স্থুলতার চেতনায় 
এসে স্থির হয়ে আছে। কিন্তু জড়-অজড় সর্বত্রই তার একটা স্পন্দন আছে। 
ইদানীং বিজ্ঞানের সৃদ্ যন্ত্রে তা ধরা পড়েছে। ফে-ভাবে বিশ্ব কেন্দ্র থেকে 
মূলাধার থেকে সহস্রারের দিকে ফিরে গেলে যাবার পথে ক্রম সুন্জতর জগতের 

মনঃসংযোগ করে চুপ্‌ করে বসে থাকলেই মূলাধারস্থ কুলকুণ্ডলিনী শক্তি 
ক্রমশঃ উরধ্বদিকে উঠতে থাকে। বিভিন্ন চক্রে নিষ্ন থেকে উরধ্বদিকে যে শক্তি- 
তরঙ্গ আছে, তা তরঙ্গের চরিত্র অনুযায়ী সাধকের মানস নেত্রে ভিন্ন ভিন্ন বর্ণ ও 
দৃশ্য তুলে ধরে। সাধক কুলকুগুলিনীর উরধ্বগতির সময় সাধকের মানস নেত্রে 
সেই সব বর্ণ ও চিত্র তুলে ধরে। মূলাধারস্থ শক্তি শ্বাস দ্বারা তাড়িত হয়ে 
উরধ্বাদিকে উঠতে থাকলে প্রথম ওঠে পেট দিয়ে। বায়ু তখন দেহকে দোলাতে 
. তাকে। পরে বায়ু মেরুদশুস্থ সুযুন্না নাড়ির মধ্য দিয়ে বইতে থাকে। তখনও দেহে 
কম্পন অনুভূত হয়। পেট দিয়ে বায়ু ওঠার সময় যে ধরনের কম্পন হয় তাকে 
দোলাণী বলা যেতে পারে। কিন্তু মেরুদণ্ড দিয়ে বায়ু বা বায়ুতাড়িত শক্তি ওঠার 
সময় যে কম্পন অনুভূত হয় তাকে ইংরেজীতে যাকে বলা হয় 1৩110] তাই 
বলা যেতে পারে। মেরুদণ্ডের গাঁটে গাঁটে আবর্জনা জমে থাকে। শক্তি উরে 
ওঠার সময় এই আবর্জনাগুলিকে ধাককা মেরে সরিয়ে দেবার চেষ্টা করে। তার 
ফলে দেহ কেঁগে কেঁপে ওঠে। যতক্ষণ পর্যন্ত মেরুদণ্ডের সব গাঁটের আবর্জনা দূর 
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না হয় ততক্ষণ পর্যন্ত দেহ কেঁপে কেঁপে ওঠে। আবর্জনা দূর হয়ে . গেলে 
বাযুবাহিত শক্তির ওঠার পথ পরিষ্কার হয়ে যায়। তখন বায়ু অতি সহজেই ওপরের : 
দিকে উঠে সরাসরি মস্তিষ্ক মণুলে চলে যায়। বায়ুর চাপে মস্তিষ্ককে তখন একটা 
ফুটবলের ব্াডারের মত মনে হয়। এই ব্লাডার বা বেলুন উপরে উঠে যেতে চায়। 
তার ভাসমানতা এমন এক হান্কা ভারপ্রাপ্ত হয় যে, মনে হয় সমগ্র দেহটাকে নিয়ে 
সে উপরের দিকে উঠে গেছে। অনেক সময় দেহ সত্যি সত্যিই উপরে উঠে যায়। 
যোগে এই অবস্থাকে বলে ভূমিত্যাগ। যোগে তিনটি অবস্থা আছে। যখন কিছুতেই 
মন স্থির হয়ে বসতে চায় না, উচ্পিচু করে সেই অবস্থাকে বলে ঘর্ম। যখন 
বায়ুতাড়িত শক্তি পেট বা মেরুদণ্ড দিয়ে উঠে (দেহে কম্পন সৃষ্টি করে সেই 
অবস্থাকে বলে কম্পন। মস্তিষ্কে উঠে শক্তি দেহকে উর্ধ্বদিকে তুলে নিলে তাকে 
বলে ভূমিত্াগ। ভূমিত্যাগই যোগের চরম প্রাপ্তি। 

শক্তি এক একটা চক্রে উঠলে এক এক রকম বোধ, বর্ণদর্শন ও চিত্রদর্শন 
ৃষ্টি করে। দেহের মধ্যে এক একটা চক্রের এক এক ধরনের কাজ। মূলাধারে 
কুলকুণুলিণী শক্তি দেহের প্রাণশক্তি হিসেবে কাজ করে। স্বাধিষ্ঠানে এই শক্তি | 
প্রজনন শক্তিক্রিয়া হিসেবে দেখা দেয়। কুলকুণুলিনী শক্তি স্বাধিষ্ঠানে যৌন 
আবেগ, প্রজনন ক্ষমতা ও পার্থিব সৃষ্টির প্রেরণা দেয়। মণিপুর চক্রে কুলকৃগুলিনী 
ইচ্ছাশির সৃষ্টি করে। অনাহত চক্রে কুলকুগুলিনী প্রেম বা ভালবাসার শক্তি সৃষ্টি 
করে। এই শক্তিই বিশবহ্মাুকে ধরে রেখেছে। বিশুদ্ধচক্রে কুলকুণুলিনী 
চিনতাশ্তিকে শক্তিশালী করে। কুলকুগুলিনী আজ্ঞা চক্রে এসে উপস্থিত হলে 
মানুষের অন্ত্ষ্টি, অনুভব শক্তি ও আগ্মিক ক্ষমতা বৃদ্ধি গায়। এই শক্তি যখন 
সহত্ারে গিয়ে উপস্থিত হয় তখন মানুষের জ্ঞান জ্ঞাত জগৎ থেকে অজ্ঞাত 
জগতে গিয়ে উপস্থিত হয়। মানুষ এশ্বরিক জগতের সন্ধান পায়। এই সহস্রারের 
উধেরেও অনেকে আর একটি চক্র কল্পনা করেছেন। একে বলে স্টার চন্ত। এর 
অবস্থান স্থূল দেহের চার ইঞ্চি উপরে। যাকে সূক্ষ্ম বা বায়োগ্লাজমিক বডি বলা 
হয়েছে। এই চক্ত সেই দেহে থাকে। এখান থেকে কুলকুগুলিনী শক্তি মানুষের 
দেহের জেনেটিক কাঠামো তৈরি করে দেয়। বিশ্বে সকল অভিজ্ঞতা এখানেই 
জমা থাকে। এই জন্য একে আকাশী মহাফেজ বলে। 

 ক্রিয়াযোগিরা মনঃসংযোগ করে এই শক্তিকে ওগরে ওঠালে যে অভিজ্ঞতা 
হয় তা এই রকম £ কুলকুগুলিনী মূলাধার চক্রে জাগরিত হলে মানস নেত্রে 
রক্তিম বর্ণ দেখা যায়। এখানে অনেক ছায়া ছায়া ছবি ভেসে ওঠে। এগুলি 
অল্পষ্ট-ভৌতিক ছবি। কিছুটা বাইরের স্থল জগতের শক্তি-তরঙ্গের সঙ্গে যোগীর 
উঠলে প্রথম, সবুজাভ একটি বৃত্ত লক্ষ্য করা যায়। সেই বৃত্ত ছড়াতে, ছড়াতে 


৬১ 


















একটি তরল জাতীয় ভাব সৃষ্টি করে। এতে বছ ছায়া-মূর্তিকে 





ক্রমশ ছায়া ছায়া একটি তরল 
রি রত দখা য় তকে এ দুইটি হন পর লে 
মরে সুদধনেহের কিরণ ক্ষেত এনে স্থল দৈহিক সা কত প্রা 


্‌ তার গন্ধ লেগে থাকে। জীবের সৃকষ্ম সা এখানে 


| টানি দরের হা বন বর শান ৃ 


চিত্রও ফুটে উঠে। দেখা যায় উত্তাল তরঙ্গে তরঙ্গিত সমুদ্র, বড় 
০3 এই সব। অন কিছু 
জীবন্ত প্রাণীও লক্ষ্য করা যায়। তাদের অনেকেই গশুস্তরীয়, অনেকেই 
দেবস্তরীয়। পার্থিব কল্পনার দেবদেবীদের সৃঙ্গে তাদের মিল লক্ষ্য করে মনে হয় 
সধুসন্তেরা দেবদেবীর কল্পনা মানস জগতে এই দর্শনের ফলেই করেছিলেন। 
তাঁদের দেবদেবীর কল্পনা 'হয় তো সবটাই ভিত্তিহীন নয়। তবে এটাও সত্য যে, 
কতকগুলি যথার্থ অনুভূতিকে তাঁরা পৌরাণিক কাহিনীর গল্প তৈরি করে বর্ণনা 
করেছিলেন-_ যে কাহিনীগুলি বক্তব্য আধুনিক বিজ্ঞানের ফলশ্রুতির সঙ্গে মিলে 
যাচ্ছে যেমন ব্রন্গা-বিু-মহেশ্বররূপী ত্রিদেবের কল্পনা। 
কুলকুণুলিনী শক্তি বিশুদ্ধ চক্রে উঠলে নীলবর্ণ গভীর হয়। এখানে বহু 
যি র্গ্রারা নর সাব 


৬২ 









রানের আলোতে চেনা যায়। মানুষের কর্মফলও অনেক সময় দেশে (528০০) 
চিত্র তৈরি করে রাখে।' সেগুলি দেখে মানুষ ও ইতিহাস সম্পর্কে ভবিষ্যদ্বাণী করা 
যায়। নন্ত্াদামুর মত ভবিয্যদক্তা এইভাবেই তাঁর সেনুচুরিস-এ ভবিষ্যদ্বাণী করে 
গেছেন। 

কুলকুগুলিনী আজরচকরে উঠলে পচ বিশ্ফোরণজনিত আলোর বিকিরণ 
ঘটে। এই অঞ্চল পার হলেই দিব্য জগতে প্রবেশ করা যায়। সহস্রার অঞ্চলই হল 
দিব্য জগতের অঞ্চল। এই সহস্রারের তিনটি পর্যায় আছে। নিশ্ন থেকে উধ্ব দিকে 
এই পর্যায়গুলিকে আনন্দ, চিৎ ও সং-এর পর্যায় বলা যায়। আনন্দ পর্যায়ে 
জ্যোতিরূপ আলো দর্শন হয়। এখানে ভিন্ন কোন দৃশ্য নজরে পড়ে না। কারণ, 
এই আলোই হল অপরিজি্র আলো-_ যা থেক নিত পরা পিচ ৃষটি 
আত্মপ্রকাশ করেছে। এর উর্ধ্বে ৭... একটি স্বচ্ছ, স্তর পিএম একে 






| রস্থ কুটস্থানের গর্ভে বাগ. নি কু 
309১4 5- মীল* তত হিসেবে সেই কুণুবাগর্ডেই 
হয়ে থাকেন। সেইজন্যই তাঁর উ্ধ্বগতি বা অধঃগতি উভয় গতিতেই তিনি 
কুলকুগুলিনী। প্রকাশের সময় তিনি একে একে প্যাঁট খুলে বিশ্ব ব্র্মাগুরূপে 
প্রকাশিতা হন। প্রান্তভূমি থেকে জাগরণের পর উর্ধ্বগতিতে তিনি পাঁটগুলো 
গুটাতে গুটাতে উৎসে ফিরে চলেন। পরিণতিতে এবং উৎসে তিনি কুণ্ডেই 
থাকেন। তীর প্রকাশ ও অন্তরধ্যান উভয় পথেই প্যাঁচ খোলা ও প্যাঁচ গোটানোর 
ব্যাপার আছে। সেই জন্যই সাধকেরা তাঁকে কুলকুণুলিনী বা সর্প হিসেবে কনা 
করেছেন। 

২৯। কগালিনী £ নী দুর্গ বা শক্তিরই এক নাম কপালিনী। মার্কভের 
পুরাণে শক্তির মাযুরী, অপরাজিতা, বারাহী, তীমা, কপালিনী ও কৌবেরী প্রভৃতি 
নাম পাওয়া যায়। বৌদ্ধ সাধন মালাতেও শক্তিকে মহামায়ুরী, অপরাজিতী, 
বসবারাহী, ভীমা, কপালিনী, কৌবেরী ইত্যাদি নামে লক্ষ্য করা যায়। 

৩০। কমলা £ কমলা দেবী লক্ষ্মীর এক নাম। কমলে আসীন বলেই হয়তো 
তাঁর নাম কমলা। পেঁচককেও দেবীর বাহন হিসেবে কল্পনা করা হয়। ধানের ছড়া 
কড়ি ইত্যাদিও তাঁর সঙ্গে থাকো শ্রীতরীলষ্মী বলে আমরা যাকে জানি তার সঙ্গেই 
এসব জড়িত। শরৎকালীন দূর্গা পূজার পরে সপ্তাহ খানিকের মধোই পূর্ণিমা 


৬৩ 





তিথিতে এর পুজো হয়। তবে কমলা নামে তাঁকে বিচিত্র জীবের সঙ্গে দেখা যায় 
যার নাম বাঘ। কবি কৃষ্ণরায় তাঁর 'কমলা মঙ্গল" কাব্যে প্রথমেই কমলাকে ব্যাঘ 
ভয় নিবারিণী দেবী বলেছেন। কমলা লক্ষ্মী হওয়া সত্বেও কিভাবে ব্যাপ্ধ ভয় 


নিবারিণী হলেন বোঝা যায় না। তবে বাঘের সঙ্গে তাঁর সম্পর্কের ব্যাপারে যে 


জনমানসে কোন ধারণী ছিল না তা নয়। পূর্বব্গে 'কুলাইর ভিথ্‌* বা কুলের মাগন' 
বলে এক ধরনের গান ছিল। চৈত্র সংক্রান্তির কিছুদিন আগে থেকে একদল 
নিম্নবর্ণের লোক দল বেঁধে গান গেয়ে গেয়ে ভিক্ষা করত। গানের ছড়াটি ছিল এই 
ধরনের ঃ | 


“আইলাম লো স্মরণে। 
লক্ষ্মীদেবীর বরণে ॥ 
লক্ষমীদেবী দিবেন বর। 
ধানে চাউলে ভরুক ঘর ॥” 
 পৌষে ঘরে ফসল তোলার পর এ যে শস্যদেবী লক্ষ্মীর গান তাতে সন্দেহ 
যাপন, 


ই হা 
বলি দেবার ব্যবস্থাও ছিল। এই ধরনের উল্লেখ আছেঃ 
্‌ “একশত ছাগ বলি বাছিয়া ধবল। 
রুধির খর্পর ধরি ভকতি করিল ॥” 
এ-সবই আঞ্চলিক চিন্তার প্রতিফলন মাত্র__ যে আঞ্চলিক চিন্তা ভৌগলিক 
পরিবেশ ও আর্থ সামাজিক অবস্থার উপর নির্ভরশীল। তবে কিছু কিছু কল্পনা 
বিরাট তাৎপর্যপূর্ণ, যেমন, পদ্ম বা কমলে আসীনরূপে লক্ষ্মীর চিন্তা। পদ্ম জলের 
উপর মাথা তুলে ফুটে উঠে। রহস্যময়ভাবে তার আবির্ভাবঘটে। ঠিক এই ভারেই 
মহাশৃন্যতার বুকে নিউট্রন ফিল্ডের সৃষ্টি হয়। নিউট্রন ফিল্ড স্বয়ং লক্ষ্মী সবয়স্ 
এবং অযোনি সন্তবা। পদ্ম এই বিরাট ইঙ্গিত দেয়। সেই জন্য পদ্মে আসীন যে 
কোন দেবতা বা দেবীর মূল্য ভারতীয় শান্ত্রে অপরিসীম। কমলে আসীন 


কমলারও সেই জন্য ভিন্নরকম দ্যোতনা আছে যা শুধু অধ্যাত্ম পুরুষেরাই চিন্তা. 


করতে পারেন। 

৩১। কমলে কামিনী £ চণ্ডীমঙ্গল কাহিনীগুলির মধ্যে ধনপতি সওদাগরের 
সঙ্গে জড়িত একটি কমলে কামিনীর গল্প রয়েছে। ধনপতি সওদাগর ও তার পুত্র 
্রীমন্ত সওদাগর সিংহল যাবার পথে সমুদ্রের মধ্যে কালীদহে এই দেবীর মূর্তি 
দর্শন করেছিলেন। এই দেবী পন্মের উপর আসীনা ছিলেন। তাঁর বাঁ হাতে ধৃত ছিল 


৬৪ 


গজরাজ। এই গজরাজকে নিয়ে তিনি অবহেলায় খেলা করছিলেন! কখনও তাকে 
গলাধঃকরণ করে আবার উদ্‌গীরণ করছিলেন। এই “কমলে কামিনী'র কাহিনী 
এক সময় বঙ্গদেশে বেশ জনপ্রিয় হয়েছিল। রতিহাসিকেরা মনে করেন যে, এই 
কমলে কামিনীর উদ্ভব হয়েছিল দক্ষিণ ও পশ্চিম ভারতীয় গজ-লকষ্মীর কিংবদন্তী 
থেকে। এই গজ-লক্ষ্মীর মূর্তি অতি প্রাচীন। বাণিজ্সূত্রে দক্ষিণ ভারত গিয়ে 
বাঙ্গালী বণিকেরা এই গজ-লক্ষ্মীর সঙ্গে পরিচিত হয়েছিলেন। গজ-লক্ষ্মীর যে 
মূর্তি, তাতে দেখা যায়, সমুদ্রের মধ্যে প্রকাণ্ড একটা পদ্ম ফুটেছে। তার উপর 
দাঁড়িয়ে আছেন লক্ষ্মী দেবী। তাঁর দু'পাশে দুটি হাতী শুঁড়েস্ব্ণভাণ্ড জড়িয়ে ধরে 
(দবীর মন্তুকে জল সিঞ্চন করছে। কোথাও বা শুধু শুঁড় দ্বারা জলসিঞ্চন করছে 
এমনও দেখা যায়। এই কাহিনীই বিস্তার লাভ ক'রে দেবীর করিগ্রাস ও 
উদ্‌গীরণের গল্প তৈরি করেছে। 

৩২। কাকেতুকা দেবী ৫ ব্গদেশে সৃষ্টিকাহিনী সম্পর্কে যে বর্ণনা আছে 
তাতে দেখা যায় যে এমনতর ভাব রয়েছে? সৃষ্টির পূর্বে সবই ছিল শূন্য। শূন্যতার 


মধ্যে ছিলেন শুধু একটিমাত্র দেবতা-_ নিরাকার নিরঞ্রন। তিনিই আদি দেব। এই 
শুন মূর্তি আদি দেব থেকেই এক আদি দেবীর সৃষ্টি হয়েছিল। এই আদি দেবীই 


আদ্যাশক্তি। নাথ সাহিত্যে এই আদি দেবীকে কাকেতুকা দেবী বলা হয়েছে? 
আদিদেব আলেকেনাথ নিজদেহের শক্তি থেকে তাঁকে সৃষ্টি করেছিলেন! 

৩৩। কাত্যায়নী £ দেবী 'ূর্গারই এক নাম কাতীয়নী। ইনি কাত্যায়ন মুনির 
কাত স্বীকার করেছিলেন বলেই কাত্যায়নী নামে পরিচিতী। এঁর বাস ছিল 
কুসুমপুরের গঙ্গাতীরে। তবে পৌরাণিক গল্পে 'যে ধরনের কাহিনীই বিস্তার করা 
হোকনা কেন আসলে ওই দেবী আদিতে ভারতের প্রাচীন নরগোষ্ঠীর কারো মাতৃ 
দেবতা ছিলেন। এঁতিহাসিকেরা মনে করেন যে, কাত্য জাতির আরাধ্যা দেবী 
হিসেবেই তিনি কাত্যায়নী নামে পরিচিতা হয়েছেন। বাহ্গণ্য হিন্দুধর্ম যে 
একীকরণের মানসিকতা দেখা দিয়েছিল সেই সুযোগে তিনি ব্রান্ণ্য হিন্দু ধর্মের 
আঙ্গিনায় প্রবেশ করেন। কাত্যায়নী অর্থ মধ্য বয়সিনী বিধবা মহিলা যিনি লাল 
কাপড় পরে থাকেন। আরও অনেক নানা দেবীও এইভাবে দেবী দুর্গার মধ্যে 
নিজেদের সত্তা হারিয়ে ভারতের আদি নরগোষ্ঠীর বেদী থেকে ব্রাহ্মণ হিন্দুধর্মের 
(বদীর মধ্যে প্রবেশ করেছেন। যেমন “উমা' হিসেবেও এই দেবী ত্াহ্মণ্য নন-_ 
দ্রাবিড় চিন্তা সঞ্জাত। দ্রাবিড় 'অন্ম” শব্দ থেকেই উমা শব্দ এসেছে। দেবীর আর 
এক নীম অপর্ণা। অপর্ণা শব্ের অর্থ-__ যিনি পর্ণ দ্বারাও আচ্ছাদিতা নন। অর্থাৎ 
বিনি নগ্রা। নগ্রশবর বলে ভারতে একটি নরগোষ্ঠী সম্ভবতঃ তার পূজা করত। 
বীদ্ধাদেবী পর্ণশবরী যে পর্ণশবর জাতির আরাধ্যা দেবী ছিলেন সেকথা নিঃসন্দেহ 
বলা যায়। অনেকে মনে করেন, 'কালীও কোন কৃষ্ণবর্ণ আদি ভারতীয় নরগোষ্ঠীর 
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দেও পূর্বে ভারতে ফি রীরপে ১8 দেবীকে কল্পনা করা 

রা হঃ রা শায়ের কৌন মোঙ্গল গোষ্ঠীর আরাধ্যা দেবী ছিলেন। 
০ মা ্‌ বোঝায়. যিনি জাদুবদ্ায় বিশেষ 
ন। বে কী সম্পর্কে মনে করা হয় যে, ইনি কুশিক জাতির 
রে দা রা ধর্মে এসে দুর্গারই এক বিশেষ রূপে প্রকাশ 

নয পা নামকরণের জন্য গল্প ফাঁদা হয়েছে। গল্প এই 
এজ সত ঠক / নার দেবীর কাছে গিয়ে 








৩৪। কুলাই চণ্তীঃ মাতৃশক্তি হিসেবে বব্গদেশের নানা স্থানে অনেক গ্রম- 
পি ঢেলাই চণ্ডী, নাটাই চণতী, উড়ন 
এম খাড়া চ্তী, পা. 
গে তাঁদের জুড়ে দেবার চা য়েছে। সরি 

৩৫। কণ্ধালী, করালী, কলাই চণ্ডী, কামচারিণী, কানুকী, কার্তিকী 
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কালদৃতী, কালরাত্রি £ প্রভৃতি ক-বর্ণে' ভারতীয় মহাদেবীর আরো নানা নাম আছে। 
এই সব নামে. নানাস্থানে তিনি গ্রামদেবতা হিসেবে উপস্থিতি আছেন। বিভিন্ন 
শান্তপীঠ ও একান্ন সতীগীঠে এই মহাদেবীরই নানা নাম। এঁদের বিস্তৃত বিবরণ 
বিভিন্ন অঞ্চলের লোকপ্রবাদের মধ্যেই সীমিত আছে! এঁদের বিশদ বিবরণ 
নিপ্রয়োজন। 

৩৬। কুইস কুইস হলেন গ্রচীন রৌমান দেবী। রোমানা এর পূজো 
করতেন। রাষ্ট্রের তরফ থেকে যেমন এঁর গৃঁজো হ'ত তেমনই ব্যক্তিগতভাবেও : 
লোকে তাঁর পূজো, করত। নগরের বাইরে দেবীর একটি বেদী ছিল! মুদ্রাতেও এই | 
দেবীর চিত্র অফ্কিত হ'ত। ছি 

৩৭। কৌয়াটুলি কিউ £ ইনি, প্রাচীন মোক্সিকোর এক দে ৫ ইনি দেং 

৩ ঝুইলাজটলি£ ইনি ছিলন মেক্সিকো অঞ্চলের রা 
মাতৃদেবী। জোচিমিলিও শহরে তাঁর পূজো হ'ত। ২. 
৩)। কেদেশঃ মা এর; চন লও রর র্‌ 




























নু রা জর 
রব রি বলে ভবত। চক ভাবত রবি হিে। এর নম 
ছিল 'কুন্‌”। চন্দ্রের নাম ছিল অই-অদ। : 

| ৪১। কহিবেলি £ ৮ সা সা 
হয়। 


















খ 

১। খালাকুমারী ঃ ইনি বঙ্গদেশের সমুদ্রের কাছাকাছি অঞ্চলের 
মৎস্যজীবীদের এক দেবী। খালাকুমারীর অর্থ হল 'খাঁড়ির কুমারী, খাঁড়ির 
জলশক্তির দেবী। জেলেরা এঁকে এত শ্রদ্ধী করে যে, তাদের শ্রমের প্রথম ফসল 
তারা এই দেবীর উদ্দেশে দান করে। ধারণা, এতে তাদের মৎস্য শিকার ভাল 
হবে। 







২। খুলুঙ্গমা £ ইনি ত্রিপুরার এক উপজাতীয় দেবী। বাঙ্গালী হিন্দু ধর্ম গ্রহণ 
করলেও তার প্রাচীন কালের উপজাতীয় ধর্মীয় ধারণা ত্যাগ করতে পারেনি। 
প্রকৃতির নানা শক্তিতে তারা বিশ্বাস করত। যে শক্তি শুভ প্রদায়িনী শক্তি তাঁকে 


৬৭ 





















শ্বা করলেও তেমনভাবে পূজা করত না। কিন্তু যে শক্তি ক্ষতিকর তাকে সব 
সময় খুশি রাখার চেষ্টা করত। পশুপাখি ইত্যাদি বলি দিয়ে তাঁর গৃজা করত। 
রিপুরার উগজাতিরা নানা শমাদেবীর আজও পূজা করে । তাদের ধান ক্ষেতের 
দেবীর নাম মইমুদ্মা। তুলা ক্ষেতের দেবীর নাম হল খুলক্গমা। তবে আদি 
বদের প্রকৃতিশি চিন্তার তুলনায় এসময় তাদের শক্তির চিন্তা একটু উন্নত 
ধরনের ছিল। বন পরিষ্কার করে যখন কৃষিকর্মে এরা মনোনিবেশ করে তখনই এই 
ধরনের শক্তির চিন্তা তাদের মধ্যে আসে। অবশ্য অনেক উন্নত হিন্দু ধরমদুভ 
বাঙ্গালীদের মধ্যেও প্রকৃতির এই ধরনের বিভিন্ন দিকের পৃজা আজও বর্তমান। 
যেমন, অধিকাংশ বাঙ্গালী পরিবারে পৌষ সংকরানতিতে আজও যে ক্ষে্রপুজার 
বাবস্থা আছে সেই ক্ষব্রপূজাও প্রকৃতির শভির একটি দিকেরই পূজা। এধরনের 
পূজাকেই সর্ব্রাণবাদজাত এক ধরনের শিগূজা বলা যেতে গারে__ যাকে বলে 
810110151). 
| খোস্ডম £ উত্তর পশ্চিম সাইরেরিয়ার একটি যাযাবর জাতির নাম 
যেনিসেই অস্টিয়াক। এরাও পৃথিবীর প্রত্যেকটি আদি নরগোষ্ঠীর মত চিন্তা করে 
হলেন এস। সপ্ত আকাশের উপরে যাঁর বাস। এই সরব দেবতার গরই এক 
অঞ্চলে বাস করেন বলে বিশ্বাস। তিনি দেখতে যেমন সুন্দরী তেমনই যারা 
প্রতি বসতেই ইনি যেনিসেই উপকৃলে পর্বতশৃঙ্গে উঠে নদীর উপর তাঁর হাত 
ঝাড়েন। তাঁর আত্তিনের ভেতর থেকে পালক ঝরে পড়ে পাখির রূপ নেয়। 
শীতার্ত দক্ষিণে তিনি উষ্ণতা নিয়ে আসেন। এই দুই দেবতা ছাড়াও এদের আরও 
কিছু ক্ষুদ্র দেবতা আছেন, যেমন, এসকিন। এঁরা শীতের সময় আকাশে আগুন 
রেলে রাখেন। সেই আগুনের আলোকে অশুত শক্তির দেবী খোস্ডমকে দেখা 
যায় দেখা যায় উত্তরের শীতার্ত অঞ্চলে অন্ধকারের মধ্যে তিনি কি করছেন। এই 
অপশক্তির দেবীর সঙ্গে যুদ্ধ ক'রে অল্ব নামে এক বীর যেনিসেইদের কাছে 
/3৮8978154 8 
খোসডমের সাহায্য প্রার্থনা করেন 
আকাশ থেকে নেমে আসেন বলে বিশ্বীস। মার 
৪। খানবশবরী £ বঙগদেশে সুধা নামে এক উপজাতি আছে। তারা এক বিশেষ 
ধরনের দেবীর পৃজো করে-_ যাঁকে বলে খাম্বেশ্রী। এই দেবীকে খোঁটা গোঁজ 
বা খাম বা খাস্বা অর্থাৎ খুঁটি দ্বারা বোঝানো হয়। বঙ্গদেশের অন্ন্র এখনও 
যেখানে খোঁটা বা থামের সাহায্যে চালাঘর তৈরি করা হয়, সেখানে ঘরের 
মধাসথলের খাশ্থা বা খুঁটিকে বিশেষভাবে গুজো করা হয়। এ হল এক ধরনের 


৬৮ 















9111 পূজো। : 
৫। খোরিয়ার £ খোরিয়ার হল গুজরাটের এক অপশক্তির দেবী। যে 
মহিলাদের বেদনাদায়ক ভাবে মৃত্যু হয় তাদের আত্মা ক্ষতিকর ভূত হিসেবে 
বিরাজ করে। এই ধরনের মহিলা ভূতেদের প্রধান হলেন খোরিয়ার। গুজরাটের 
সাধারণ লোকেরা এই ধরনের আত্মায় বিশ্বাস করে এবং তাকে প্রসন্ন করার চেষ্টা: 
করে। এ 
৬। খাড়াচণ্তী, খেপাই চণ্তী £ এরা বঙ্গদেশের বিশেষ করে পশ্চিমবঙ্গের 
বিভিন্ন গ্রামের গ্রামদেবতা অর্থাৎ গ্রীম রক্ষয়িত্রী দেবী! যেমন নিমপুরের বনের 
নাচনচ্তী, গলাশির পলাশচণ্তিকা, ভাণ্ডারগড়ের ভাতারচণ্তী বা ভাণ্ারচণ্তী। এই 
সব দেবীর নামের শেষে চণ্ডী শব্দ থাকলেও এরা কিন্ত মার্কোন্ডেয় পুরাণের চণ্ডী 
অর্থা দেবী দুর্গার সঙ্গে এক নন। এঁরা নেহাতই আঞ্চলিক' দেবী-_ বিভিন্ন 
অঞ্চলের মানুষের চিন্ত যাঁরা জয় করে "আছেন! বঙ্গদেশে এইভাবে গ্রাম দেবতা 

হিসেবে বহু চণ্ডী রয়েছেন। 

৭। খেগাই ঃ খেপাই অর্থ উন্মাদ মহিলা। বঙ্গদেশের কোন এক আঞ্চলিক 
দেবী ইনি। একে খেপাই চণ্তীও বলা হয়। .. ্‌ 

গ 

১) গঙ্গা মা £ আদিকালে মানুষ প্রকৃতির সব কিছুর মধ্যেই একটি শক্তির 
উপস্থিতি লক্ষ্য করে'তার পূজা করত। এই শক্তিতে নররূপ আরোপ করে পৃজা 
করার ধারা আসে পরে। খণ্েদে প্রকৃতির নানা গুণে ব্যক্তিত্ব আরোপ করে পুজা 
করার ব্যবস্থা ছিল। পৌরাণিক যুগে সেই ব্যক্তিত্বে রূপ আরোপ করার ব্যবস্থা হয়। 
এই ভাবেই পৌত্তলিকতা আত্মপ্রকাশ করে। অবশ্য এই পৌন্তলিকতা হল ভাস্ক্ষে 
কিছু ভাবকে প্রকাশ করা। ভারতের ভাঙ্কর্য ও মৃর্তিশিল্প এক ধরনের ভাব প্রকাশক 
ইঙ্গিত মাত্র। এই জন্যই এই মূর্তিগুলিকে পুতুল না বলে প্রতিমা বলা হয়। এক 
ধরনের ইঙ্গিতময় গল্প দিয়েও এই প্রতিমাগুলিকে ব্যাখ্যা করার চেষ্টা হয়েছে। এই 
গল্পগুলিকেই বলে পৌরাণিক কাহিনী। | 

: গঙ্গা একটি নদী। কিন্তু তাঁর জন্ম ভগবান বিষণ শ্রীচরণ থেকে। সেই জন্য 
এঁকে খুব পবিত্র বলে গণ্য করা হয়। প্রকৃত সত্য হল হিমালয়ের গ্ল্যাসিয়ার থেকে 
এর উৎপত্তি। বিষুর চরণ থেকে তাঁর উৎপত্তির গল্প প্রকৃতপক্ষে কি বলতে 
চায়-_ তা ইদানীং যাঁরা গৌরাণিক গল্পের পেছনে বৈজ্ঞানিক সত্য আবিষ্কারে ব্রতী 
গঙ্গার পৌরাণিক গল্পের পেছনে বিজ্ঞান যাই থাক না কেন, গঙ্গা 
ভারতবর্ষের আগামর হিন্দু জনগণের কাছে পবিত্র একটি নদী। হিন্দুরা তাদের 
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তা বাজ রঃ জী ্ নাল জন 
০০ বপন 
করা হয়। প্রতি হিনুর হেই কোন না কোন ভাবে গঙ্গাজল থাকেই। কোন 


শুতকমই গণগাজলের সিন ছাড়া সিদ্ধ হয় না। গদাকে কাছে না গাও 

য় গেলে 

লা না হেরে ওল 
কপ গড়ে পরিণতিতে গঙ্গাতে গিয়েই 


তিনি বিখ্যাত হয়েছিলেন দেীল্রানে তাঁকেও জো করা হয় 

ও। গৌর ৪ গাজাবে দরিয়া সাহিবে সিছ্ুনদের দেবতার সঙ্গে মাতৃ 
জাঁকজমক সহকারে বিবাহ দেও়.হয়। এই দেবীকে শনের তৈরি গারে স্থান 
করা হয়। দেবীর নাম গঙ্গগোর। মাটি বা গোবর দিযে তার মূর্তি তৈরি করে গহনা 
দিযে সাজিয়ে দেওয়া হয। সষ্'দেবতার সঙ্গে বিবাহ হবার গর তাকে কয়োতে 


লে দেয় ভক্তরা। আসলে এই দেবী হলেন পৃথিবী-মাতা। দ্রাবিড় বাঁ অনার্ধদের 
মধ্যে এই ধরনের পৃথিবী-মাতার বিশেষ বিশেষ সময়ে 
দেবার ব্যবস্থা আছে। তীর বরের সঙ্গ বিবাহ 


৪। গণ্ব-দেবী £ ভারতের আদি নরগো্ঠীর মধ্যে দেবদেবীর কল্পনা একটা 


বিশেষ সীমার মধ্যেই আবদ্ধ। বিশেষ বিশেষ বেদীতেই তাঁরা অবস্থান করেন। এই 
দেবদেবীর কল্পনা এসেছিল যাযাবররা কোন বিশেষ স্থানে বসতি স্থাপন করার 
পরে। এই সময় তাদের গ্রামের বেদীতে যে দেব বা দেবীকে গ্রামের রক্ষাকর্তা বা 
কর্তী হিসেবে স্থাপন করা হত তাদেরই বলা হত গ্রাম দেবতা । এদেরই উপজাতীয় 
ভাষায় বা উত্তর ভারতীয় দ্রাবিড় ভাষায় বলা হয় গণ্ৰ দেবতা বা গণ্ব-দেবী। এই 
বেদীকে অনেক ক্ষেত্রেই বলা হয় ঢদেওহার অর্থাৎ পবিত্র স্থান। নদীত্রোত বাহিত 
ক্ষয়ে যাওয়া পাথর, যাকে বলে নুড়ি, সেই পাথরকেই এই ধরনের বেদীতে স্থাপন 
করা হয়। গ্রামের কোন পবিত্র বৃক্ষের নিচেই এই বেদী স্থাপন করা হয়, যেমন 
বটবৃক্ষ। যে-সকল স্থানে এই ধরনের কোন নুড়ি পাওয়া যায় না সেখানে, কোন 
ভগ্ন মন্দিরের পাথরের টুকরো এই ধরনের, বেদীতে বসানো হয়। পরিত্যক্ত কোন 
বৌদ্ধ মঠের মূর্তি পাওয়া গেলে তাও বসানো হয়। বৌদ্ধ শক্তি মূর্তি 
নেতা হিসেব বসানো হয়। কোথাও কোন প্রাচী কোন নত পাওয়া গে 
তাও বসানো হয় যেমন কুঠার। গ্রামগ্ডলোর অবস্থা ভাল হলে ছোট ছোট ইট 
ও ইট রর মি বরে তর মালি ফোর উপ 
সান সাময়িক মন্দির ট 


রেখে দে়।সধারগতঃ রা সাগাদ জেনে 
এই ধরনের আসনকে বলা হয় পঞচমুগ্ডির আসন। এই ধরনের আসনের তাস্ত্িক 
মূল্য অপরিদীম। 
অবয়বহীন এই ধরনের পাথর পূজার যথার্থ গোপন রহস্যটা যে কি-_ স্পষ্ট 

করে সে-কথা বলা সম্ভব নয়। তবে এ যে এক ধরণের সর্বপ্ীণজাত ব্যাপার অর্থাৎ 
জড় বস্তুতে প্রাণশক্তি আরোপ করে পুজোর ব্যাপার তাতে সন্দেহ নেই। এই 
ধরনের গৃজো করে অধিকাংশ ক্ষেত্রেই ভূতপ্রেত, অপশক্তি ইত্যাদিকে প্রসন্ন 
রাখার চেষ্টা কর! হয়। তবে এর এ-পেছনে যে একেবারেই কিছু নেই তা নয়। বনু, 
অলৌকিক ঘটনা এধরনের থান থেকেই ঘটেছে বলে জানা যায়। দক্ষিণ চর্বিশ 
গরগণার বাখরায় বড়-কাছারী বলে একটি কাছারী আছে। প্রতিমাসে অন্ততঃ 
কয়েক হাজার লোক এই ধরনের কাছারীতে মনোবাঞ্থা জানিয়ে পূজো দেয়। এটি 
আদিতে ছিল মাটির টিবি। টিবির উপর আছে একটি অশখ গাছ। বিগ্রহহীন এই 
বেদীতে গাছই দেবতা । এই বৃক্ষকে লোকে কল্পতরু বলে মনে করে। কেউ কেউ 


একে ভূতের কাছারীও বলে। শোনা যায় অতীতে স্থানটি ছিল শ্বশীন। এখানে 


শবদাহ করা হ'ত। স্বয়ং ভূতনাথ, ভূত, প্রেত, ভৈরব, কিন্নর ইত্যাদি নিয়ে সেখানে 
বাস করেন বলে বিশ্বাস। তিনি এখানে যে বৈঠক বসান তারাই নাম বড় কাছারী। 
কালক্রমে স্থানটি ভূতের কাছারী নামেও পরিচিত হয়। বঙ্গদেশে বর্গী-হাঙ্গামার 
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পূর্বে এই কাছারী ছিল বলে জানা যায়। 
| এই অঞ্চল এক সময় সুন্দর বনের অরণ্যে আবৃত ছিল। ব্গীর-হাঙ্গামা 
থেকে রক্ষা পাবার জন্য চাষী সম্প্রদায়ের মানুষ এখানে এসেই আশ্রয় নেয়। সেই 


বড় কাছারীতে একদা এক সাধু এসে আশ্রয় নেন। সুন্দরবনের অরণাচারী : 


বাসিন্দারা তাকে খুব শ্রদ্ধা করতেন। বিশ্বাস জন্মায় যে, এ সাধুই সবয়ং বাবা 
ভুতনাথ। যাই হোক স্থুল দেহধারী সাধুবাবার ওখানেই চৈত্রের নীল গাজনের 
মেলার দিন মৃত্যু হয়। সেখানেই তাঁকে সমাধিস্থ করা হয়। কিছুদিন পরে এ 
সমাধির উপর একটি অশ্বখ গাছ গজায়। গ্রামবাসীরা স্বপ্ন পায় এ অণ্থথ গাছই 


কক্পতরু। তিনিই সেই সাধুবাবা। সাধু প্রতিশ্রুতি দেন যে, তিনি সেখানেই আছেন 8 


এবং থাকবেনও। তিনিই শিবশন্তু। তিনিই তারকনাথ। প্রতিদিন গভীর রাতে তিনি 


এখানে কাছারী বসাবেন। এই কাছারীতে যার প্রার্থনা জানাবে তারা সুবিচার পাবে ্‌ 


তাদের রোগশোক, দুঃখ ইত্যাদি ত্রিতাপভ্বালা জুড়োবে। ভক্ত জনের সকল কার্য 
সিদ্ধ হবে। তারা শান্তি পাবে। কথিত আচে, বাওয়ালীর মণ্ডল অর্থাৎ জমিদারদের 
এক গোমসতা নাকি স্বচক্ষে দু'দিন শনি ও মন্রলবার গভীর রাতে এখানে ভুতের 
কাছারী দেখেছিলেন । তাই আজও প্রতি শনি ও মঙ্গলবার ঢাকটোল ও বাজি 
(সখানে। তারই চার পাশে বর্তমানে ইটের বেদী তৈরি হয়েছে। 

বহুলোক দুরারোগ্য ব্যাধি থেকে মুক্তি পাবার জন্য এই কাছারীতে এসে 
রাত্রি জাগরণ ক'রে হত্যা ঢায়। ফল পাওয়া যায় বলেও বিশ্বীস। এ বিশ্বাসের মূল্য 
হাজার হাজার মানুষ নিশ্চয়ই এমনি এমনি ছোটেনা সেখানে। সরল বিশ্বীসৈর 
অদ্ভুত এক ছোঁয়া দেখা যায় এখানে যে বিশ্বাসের অভাবে সমগ্র সমাজ-জীবন 
আজ বিষিয়ে উঠেছে। 

৫। গেগেইয়া £ গে বা গেইয়া হলেন প্রাচীন গ্রীসের পৃথিবী মাতা। প্রাচীন 
আর্যদের কাছে সকল দেশেই পৃথিবী মাতৃশক্তি হিসেবে শ্রদ্ধা পেত। অনারযরাও 
পৃথিবীকে মাতৃশক্তি হিসেবে বা মা হিসেবে কল্পনা করত। মিনোয়ান মাইসেনিয়ান 
সংস্কৃতির দেশ জয় কারে সেখানে বসতি স্থাপন করার পর গ্রীকদের মাতৃদেবী 
হিসেবে পৃথিবীর কল্পনা আরও বেড়ে যায়। কারণ মিনোয়ান মাইসেনিয়ান 
সংস্কৃতিতে সর্বপরাণবাদী ধারণা অত্যন্ত প্রবল ছিল। গ্রীসে যে এই পৃথিবী পূজার 
ধারা অত্যন্ত ব্যাপক ছিল তার প্রাণ গ্রীসের সর্বত্র ছড়িয়ে থাকা প্রত্ুতাতিক সাক্ষো 
ও হোমার থেকে প্রুতা্ক পর্যন্ত নানা সাহিত্যে তাঁর বিস্তৃত উল্লেখে। হোমারের 
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সাহিত্যে দেবচরিত্র বিশিষ্ট গে-এর বু উল্লেখ পাওয়া যায়। কোন প্রতিশ্রুতি বা 
চুক্তিতে পৃথিবীর নামে তিনবার শপথ করা হত। ট্রয-বাসিদের সঙ্গে যুদ্ধবিরতি 
চুক্তির সময় এই পৃথিবীর বা গে বা গেইয়ার নামে শগথ নেওয়া হয়েছিল। এই 
শপথ নেবার সময় পৃথিবীর অর্থাং গে বা গেইয়ার উদ্দেশে কালো মেষ বলি 
দেওয়া হয়েছিল। তবে পৃথিবীকে কোন মানবীর রূপ দিয়ে দেখা হত কিনা ত। 
নিয়ে চিন্তা করার অবসর আছে। প্রকৃতির বহু শক্তিকেই অনেক সময় 'নাম' দ্বারা 
ধ্বেদিক দেবদেবীদের ক্ষেত্রে। যখনই তাঁদের নররূপ আরোপ করা ইয় তখনই 
তা পুরাণ-কাহিনীরূপে আত্মপ্রকাশ করে। আদিতে হয়তো কোন মরমিয়া 
অভিজ্ঞতাকেই স্তুতি করা হত। তবে হোমারের সাহিত্যে গেইয়ার বা গের যে 
বর্ণনা দেওয়া হয়েছে তাতে তাঁর অবয়ব খুব স্পষ্ট নয়। ূ 
মানুষের জীবনে সে-রকম কৌন ভূমিকা তিনি পালন 'করেন নি। হেসিয়ডে 


 দেবদীর উৎপত্তি সম্পর্কিত বর্ণনাতে ও বিশ্বসষ্টির কাহিনী বর্ণনাতে গে বা 


গেইয়ার একটি নাটকীয় ভূমিকা লক্ষ্য করা যায়। এখানে গৃথিবীতে নররূপ 
আরোপ অত্যন্ত স্পষ্ট। নরনারীর যৌন প্রেমের মধ্য দিয়ে যেমন সৃষ্টি হয়__ 


এখানকার সৃষ্টি-কাহিনীতে সেই ধরনের ভাব রয়েছে। 


তবে গ্রীসের নাটকাদিতে তাঁকে যে ভাবে চিত্রিত করা হয়েছে তাতে তাঁর 
দেবত্ব ফুটে উঠলেও তিনি সর্বপ্রীণবাদীয় শক্তি রূপেই অর্থাৎ জড়-পদার্থের 
প্রাণশক্তি রূপেই বেশি প্রকটিতা। গ্রীক ভাঙ্কর্যে নররূপে দেবদেবীরা যে ভাবে 
জন-চিত্ত জয় করেছিলেন গে-বা গেইয়া সে ভাবে করেন নি। তথাপি গ্রীসে যে 
পৃথিবী পূজার ধারা অত্যন্ত ব্যাপক ছিলি তা' বলতে পারা যায় শ্রীসের প্রায় সর্বতই 
তাঁর বিশেষ উপস্থিতি লক্ষ্য করে। পৃথিবীর নানা গহ্বরে তাঁর উদ্দেশে বহু কিছু 
নৈবেদ্য হিসেবে দেওয়া হ'ত। 

পৃথিবী-পৃজার সঙ্গে শ্রীসে ভবিষ্যৎ কথনের একটা সম্পর্কও ছিল। বিশ্বাস 
করা হত যে, পৃথিবী ভবিষ্যদ্বাণী করেন। এই ভবিষ্যদ্বাণী আসে স্বপ্ধের মধ্য দিয়ে। 
প্রাচীন গ্রীকরা বিশ্বাস করত যে, স্বগ্ণে রসাতল থেকে ভবিষ্যৎ সম্পর্কিত বাণী কর্ণ 
কুহুর দিয়ে মস্তিষ্কে প্রবেশ করে। সেই জন্য কোন সমস্যার উত্তর পাবার জন্য 
খালি মাটিতে শুয়ে থাকার ব্যবস্থা ছিল। আমাদের দেশে একে হত্যা” দেওয়া বলা 
হয়। এই কারণেই সাপকে পৃথিবীর শক্তি হিসেবে কল্পনা করা হল অত্যন্ত প্রাচীন 
মানসিকতা। ভারতবর্ষে বাস্সর্প হিসেবে সাপের আজও বিরাট মূল্য। গ্রীকরা 
সাপকে ভবিষ্যৎ বক্তা হিসেবেও কল্পনা করত। গ্রীসের নানা স্থানে এই কারণে 
ভবিষ্যদ্বাণী পাবার জন্য গে বা গেইয়ার পূজা হ'ত। অইগই, অলিম্পিয়া, ম্যারাথন, 
ডেল্ফি প্রভৃতি স্থান ভবিষ্যৎ-বর্ণনার জন্য বিখ্যাত ছিল। ইউরিপিদিস-এর বর্ণনা 
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বারির্িনিরিতি রি রিরলকতাদ 
তিনি সেখানে আত্মপ্রকাশ করেছিলেন। আনুমানিক শ্বীঃ পৃঃ ৯০০ অব আদি 
এতিহাসিক পর্যায়ে গ্যালাটিয়া, লিডিয়া, ফিগিয়া প্রভৃতি স্থানে তিনি নানা রূপে 
আত্মপ্রকাশ করেছিলেন। তবে ফ্রিগিয়াতে তাঁর ভিত্তি ছিল অত্যন্ত দৃঢ়। 
_... ফ্রিগীয় সীমান্তে কোন গ্যালাসিয় নগরে একটি সংরক্ষিত উক্কা-পিশুকে এই 
দেবীর প্রতীক হিসেবে কল্পনা করা হ'ত। এশিয়া মাইনর থেকে এই দেবীর পূজার 
ধারা প্রাচীন গ্রীসে এসে প্রবেশ করে। তবে এর চরিত্র এতটাই অশ্ীক ছিল যে, 
 শ্্ীসে সে ধরনের দেবীমর্যাদা কখনও লাভ করতে পারেন নি। 

গ্যালাটিয়ান নগরী পেস্সিনাস থেকে শ্বীঃ পুঃ ২০৪ অব্দ নাগাদ রোমানরা 
কাইবেলির প্রতীক এই উন্কাপিগুকে রোমের প্যালাটিনে এনে স্থাপন করে। 
(রামানরা নাকি স্বপ্ন দেখেছিল যে, তাঁকে এনে রোমে স্থাপন করা হলে 
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হ্যানিবলকে ইটালী থেকে বিতাড়িত করা যাবে। শ্বীষ্টান ধর্ম প্রবল হয়ে উঠলে 
কাইবেলি পূজার ধারা রোম থেকে অন্তর্থিত হয়। 

শ্রীস ও রোমে কাইবেলির মৌল চরিত্রের অনেকটাই পরিবর্তন হয়ে 
গিয়েছিল। গ্রীকরা তাঁকে রিহ্য়া, গে, ডেমেটার প্রভৃতির সঙ্গে এক করে দেখতেন। 
রোমানরা তাঁকে দেখাতেন টেল্লাস, সেরিস, ওপ্স ও মইয়ার সঙ্গে এক করে। 
তিনি ছিলেন বিশ্বমাতৃকা__ যিনি দেবতা, মানব, পণ্ড সব কিছুর জন্মদান : 
করেছিলেন। অরণ্যের সঙ্গেও তাঁর নিবিড় সম্পর্ক ছিল। অরণ্যাবৃত পর্বত গান্রে 
হা যার গা 
ক শবাসিন 
দুর্গার সঙ্গেও এই ধরনের ভূত-প্রেতের সম্পর্ক আছে। চা ্‌ 

এতিহাসিক কালে দেখা যায় খোজা জাতীয় পুরোহিত এই দেবী বীর, দূ 
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এবং পুত্র ত্যাটরিস-এর জন্ম, বৃদ্ধি, নিজেকে পুরুষত্বহীন করা ও তাঁর মৃত্যুর যে 
কাহিনী পাওয়া যায় তা উতভিদ জীবনের জন, বৃদ্ধি ও মৃত্যুর সঙ্গে তুলনীয়। রোমে 
২১ শে মার্চ থেকে ২৯শে মার্চ পর্যন্ত মহাবিযুবে যে বসন্তেংসব হত তাতে 
কাইবেলি ও আ্যাট্রিসের নামে ধর্মীয় নাটক অভিনীত হত। কাইবেলির যে চিত্র 
পাওয়া যায় তা বন্তধারা আচ্ছাদিত, ঘোমটাবৃত। তিনি সিংহ পরিবৃতা। তাঁর সঙ্গে 
অন্যান্য যে-সব জিনিষ দেখা যায়__ তাতে তাঁকে পার্থিব প্রাকৃতিক শক্তির প্রতীক 
হিসেবেই মনে হয়। তবে তাঁকে আরাধনার মধ্যে এক ধরনের মরমিয়া ভাব ছিল। 


তাঁর প্রভাব ছিল সাধারণ মানুষের মধ্যেই বেশি, যদিও তাঁকে ঘিরে কতকগুলি স্থূল 


ইন্ডিয়নির্ভর ব্যবস্থা ছিল যাকে ভারতীয় পঞ্চ 'ম-কার তন্ত্র সঙ্গে তুলনা করা 
যেতে পারে। তবু তা এই দেবীর মর্যাদাকে ক্ষুপ্ন করতে পারেনি। বহু গুণ সমিতা 
দেবী আর্টেমিসও সম্ভবতঃ এই পৃথিবী দেবীই ছিলেন। 

৬। গ্নেফজোনু ঃ উত্তর ইউরোপে বাণ্টিক অঞ্চলের টিউটনদের তিনি এক 
দেবী। টিউটনদের দেবী ফ্রেজার সঙ্গে তাঁর অনেক মিল আছে। যে মহিলারা 
কুমারী অবস্থায় মারা যায় তারা স্বর্গে দেবী গেফজোনের সঙ্গে বাস করে বলে 
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মনে করা হয়। গ্রিফজোনকে ফলদায়িনী পৃথিবী হিসাবেও কল্পনা করা হ'ত। এবং 
সেই হিসেবে তাঁর পৃজোও হত। জীল্যান্ত দ্বীপের বর্তমান যে অবস্থা সেজন্য 
ডেনরা এই দেবীকেই দায়ী মনে করে। 

৭। গেশ্টিননূ ৫ প্রাচীন ব্যাবিলনের এক বিশেষ দেবতা হলেন তন্মুজ। তিনি 
মূলত ছিলেন শস্যের দেবতা। তিনি বসন্তে দেখা দিয়ে গ্রীষ্মের মধ্যবর্তী সময়ে 


শুকিয়ে যেতেন। তাঁকে দেবী ইশতারের প্রণয়ীরূপে কল্পনা ক'রে গল্প তৈরি করা 


হয়েছিল। তম্মুজের এই শুকিয়ে যাওয়ার অর্থ হল তার পাতীল প্রবেশ। তখন 
(দেবী ইশতীর স্বয়ং গাতালে যেতেন তাঁকে উদ্ধার করে আনার জন্য। দেবী 
ইশতারের পূজো উপলক্ষ্যে এই কাহিনী তৈরি হয়েছিল। আসলে এ হল আমাদের 
ভারতীয় দূর্গা পূজার মত উর্বরা শক্তির গৃজা। তন্মুজকে পাতাল থেকে উদ্ধার 
করা নিয়ে যে গল্প আছে তাতে তাঁর ভগ্নী গেশাটিনন্ও যুক্ত। অনেক সময় দেখা 
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কটিতে বা তি এই দেবীর বর্ন পাওয়া যায় ধনপতি সওদাগরের 
কাহিনীর মধ্যে। এখানে তিনি 'কমলে-কামিনী" রূপে-চিত্রিত। ধনপতি সওদাগর ও 
তাঁর পুত্র শ্রীমন্ত সওদাগর সিংহল যাবার সময় সমুদ্রের মধ্যে 'কালীদহে' এই 
দেবীর কমলে-কামিনী মূর্তি দেখেছিলেন দ্বিজ মাধবের বর্ণনায় দেবী কমলে 
কামিনীর এই ধরনের বর্ণনা আছেঃ 
“কমলেতে কমলিণী বসি রামা একাকিনী 
গজরাজ ধরে বাম করে! 
ক্ষণেকে আননে নিয়া ভরে ॥, 
এই কমলে কামিনীর উপাখ্যান পরবর্তী কালে বেশ জনপ্রিয় হয়েছিল। একে 
অবলম্বন করে যাত্রা পাঁচলীও লেখা হয়েছিল। এই উপাখ্যান গজলক্ষ্মীর 
কিংবদন্তী অবলম্বন করে গড়ে উঠেছে। এই গজলক্্মীর মূর্তি অত্যন্ত প্রাচীন। তবে 
পূর্ব ভারতে এ মূর্তি তেমন প্রসিদ্ধি অর্জন করেনি। গজলক্ষ্মীর প্রসিদ্ধি মূলতঃ 
দক্ষিণ ভারত ও পশ্চিম ভারতে। বাণিজ্য উপলক্ষ্যে ভারতের দক্ষিণ উপকূলে 
গিয়ে বাঙ্গালী এই গজলক্ষ্মীর সঙ্গে পরিচিত হয়েছিল। তারই প্রভাবে 
“চভীমঙ্গলে' কমলে-কামিনী রাগ ফুটে উঠেছে। 
দক্ষিণ ও পশ্চিম ভারতের গজলক্ষ্মীর যে রুপ খুব প্রচলিত তা এই ধরনের ঃ 
সমুদ্রের মধ্যে একটি প্রকাণ্ড পদ্ম ফুটেছে। তার উপর এই গজলক্ষ্মী দেবী দাঁড়িয়ে 
আছেন। দু'পাশ থেকে দণ্ডায়মান দুটি হাতী শুঁড়ে হেমকুণ্ড জড়িয়ে দেবীর মস্তক 
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বারি সিঞ্চন করছে। কোথাও শুধু উৎক্ষিপ্ত শুঁড় দ্বারা জল ছিটিয়ে দিচ্ছে। 

গজলম্ষ্ী বা কমলে-কামিনী, যে নামেই বর্ণনা করা হোকনা কেন, ইনি 
মূলতঃ বৈদিক শ্রীদেবী বা লক্ষ্মীদেবী। এই লক্ষ্মীদেবী পদ্মাসীনা। পদ্ম হল সৃষ্টিতে 
প্রথম প্রস্ফুটিত ঘনীভূত সত্তা, বিজ্ঞানে যাকে নিউট্রন ফিল্ড বলা যেতে পারে। এই 
লক্ষ্মী বা শ্রী হলেন সৃষ্টিক্র্পণী। শ্রীসূক্তে এই দেবীকে পুষ্করিণীং বলা হয়েছে। 
'পুষ্কর'-শব্দ গজশুপ্ডাগ্রবাচক। 

৯। গায়ত্রী 8 ভারতীয় বৈদিক সাহিত্যে গায়ত্রী ভর্গরূপিণী আদি শক্তি। এই 
ছি জি এ তিলে সা 
পরবর্তীকালে গায়ত্রী তাই জ্যোতির্ময় মূর্তিরূপে দেখা দেন। 
সুপ্রসিদ্ধ বৈদিক মন্ত্র টং জি 

“তৎ সবিতুর্বরেণ্যং ভর্গে দেবস্য ধীমহি 
ধিয়ো যো নঃ প্রচোদয়াং ॥” 

এর অর্থ “সবিতা।দেবের সেই বরেণ্য ভরের (জ্যোতির) চিন্তা কি। তা 
আমাদের ধী-কে প্রচোদিত অর্থাৎ উদদুদ্ধ বা পরিচালিত করুক।” 

. ১০। গিরিজা £ পবর্তবাসিনী দেবী দু্গারই এক নাম গিরিজা। 

১১। গৌধা-বাহনা দেবী £ ভারতীয় মহাদেবী “দুর্গা, চণ্তী বা কালীই এক 
সময় গোধা-বাহনা দেবীরূপে বঙ্গ সাহিত্যে পরিচয় লাভ করেছিলেন। চ্তভীমঙ্গল 
কাব্যে তাঁর এই চিত্র বেশি করে ফুটে উঠেছে। কালিকা পুরাণ ও বিশ্বসার তন্ধে 
দেবীর সঙ্গে এই গোধা বা গোধিকার সম্পর্কের কথা জানা যায়। কালিকা পুরাণে 
চপ্ডিকার প্রীতির জন্য এই গোধা বলি দেবার উল্লেখ আছে। বিশ্বসার তন্ত্রের পঞ্চম 
পটলে আছে যে, গোধা-মাংসে গুহ্যকালী-তৃণ্তা হন। 

বঙ্গদেশে প্রাপ্ত কিছু প্রস্তর মূর্তিতেও দেবীর সঙ্গে গোধাকে দেখা যায়। এই 
মূর্তিগুলি দ্বাদশ শতাব্দীর। গৌধা যে কিভাবে এই মহাদেবীর সঙ্গ যুক্ত হয়েছে তা 
ভাববার বিষয়। নৃতত্ববিদেরা মনে করেন যে, গোধা ছিল মধ্য প্রদেশের কয়েকটি 
আদি নরগোষ্ঠীর অভিজ্ঞান (1007)! যে সকল আদি নরগোষ্ঠী গোদা অভিজ্ঞান 
যুক্ত তাদের মধ্যে দেবী আরাধনার ধারা পৌছুলে দেবীও গ্োধাবাহ্নী হয়ে 
ওঠেন। চ্তীমঙ্গলের কালকেতু ব্যাধ এই গোধা অভিজ্ঞান তুক্ত কোন আদি 
নরগোষ্ঠীর লোক ছিলেন বলে মনে হয়। 

১২। গোসানী $ দেবী চণ্ডিকারই এক নাম গোসানী। মধ্য যুগের চণ্তীমঙ্গলে এই 
শবেই তাঁকে উল্লেখ করা হয়েছে। দেবী কামাখ্যাকেও গোসানী বলে উল্লেখ করা 
হয়েছে। রঙ্গনাথ দ্বিজ মা কামাখ্যার ভক্ত ছিলেন। তিনি স্পষ্টই উল্লেখ করেছেন ৫__ 

“কামাখ্যা গোসানী আছে আনো দেবগণ।” 
রঙ্গনাথের চণ্তীর অনুবাদে এই ধরনের বর্ণনাও আছেঃ 
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ৃ মনে করেন যে হিমালয়ের কোন মোঙ্গল 
গড় মানু তর পুজা করতেন অনেকে পাত, 
নদীর শত্তরপ্রতীক। সেই অর্থে তিনি গিরি নদীর দেবী। ৰ 

রি রাগ এক দেবী। দেবতা ফ্িগ-এর ইনি বার্তা বহন 









্‌ রা কোর গৌরী হল দেবী দুর্গাইই এক নাম। ভাষাবিদেরা গৌরী অর্থ 


১ 














অগ্নিদেবতা বর রোরনার উম জইর এরা! ইনি হলেন পৰি ঝোপের 
(দবী। সাঁওতালদের প্রত্যেক গ্রামে এই পবিত্র ঝোপ আছে। এই জাইরারই ছোট 
বোনের নাম গোসাঁই এরা। ইনিও ৪৪:-০ক৮৮ গোঁসাই 

সাঁওতালরা সম্ভবতঃ হিন্দুদের সঙ্গে পরিচিত হবার পর লাভ র 
বাগ বারি ০০8 
তাঁর পড্ী গুলাও ছিলেন আরোগ্যদায়িনী শক্তির প্রতীক। নিজে তো 
চিকিৎসক ছিলেনই, চিকিৎসা শাস্ত্রেরও তিনি ছিলেন রক্ষয়ি্রী দেবী। 


টা. 
১। ঘত্রিয়ালী £ পাঞ্জাবের হিমালয় অঞ্চলে আদি নরগোষ্ঠীদের ধর্ম 
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মাতৃদেবীদের নাম খুব একটা পাওয়া যায় না। 


পরবর্তীকালে আগত হিনদধ্ের সঙ্গে মিশে আজও টিকে আছে। এরা প্রকৃতির 
নানা শক্তিকে নানা নামে আজও পুজা করে। অর্থাৎ তারা আজও সর্বপরাণবাদে 
বিশ্বাসী প্রকৃতির মহিলাস্িকা শক্তিকেই তারা পূজা করে বেশি। সেই জন্য এদের 
শীজই বলা যেতে পারে। এই মহিলাজিকা শ্তি বা দেবী পাহাড় পর্বতের চুড়ায় 
একতে ভালবাসেন বলে তাদের বিশ্বীস। আবার কোথায় কোথাও, যেমন 'ধরচুর- 
এ থাকেন শ্রীগুল-_ সম্ভবতঃ রুরু অর্থাৎ শিব। তাঁর বিজৎ বলে এক দেবতাও 
আছেন। বিজৎ অর্থ বিদ্যুৎ। এই বিজৎএর সাততলা উচু বাড়ির মত এক বোন 
আছে। তার নাম বিজাঈ। তাঁরই আর এক বোনের নাম ঘ্রিয়ালী। একেও 
দেবীজ্ঞানে পূজা করা হয়। | টং ৰ 

২ ঘাটুদেৰী $ সপ্তদশ ও অষ্টাদশ শতকে বদ 
স্থানের অধীশ্বরী হয়ে বহু দেবী অর্থাৎ গ্রামদেবী 







বরাজ করতেন। তাদের মধ্যে 
শে গেছে তেমনই এক 





শ্রীমঙ্গলে" বলা হয়েছে যে, 'পড়াশে ঘাটুদেবী' অর্থাৎ পড়াশ নামক স্থানে ঘাটু 
দেবী। যেমন হাওড়ার আমতায় 'মেলাই চ্তী”। মেলাই চণ্ডী একানন শাক্তপীঠের 
দেবীর সঙ্গেও জাড়িয়ে গেছেন। এখানে সতীর মালাই চাকী পড়েছিল বলে দেবীর 
নাম মেলাইচণ্তী। 

৩। ঘণ্টাহস্তা ও ঘণ্টা £ ঘববর্ণ দিয়ে মহাভারতে আরও দু'জন দেবীর নাম 
পাওয়া যায়। এঁদের একজনের নাম ঘণ্টা হততী। আর একজনের নাম ঘণ্টা 
উভয়ের অর্থই যিনি হাতে ঘণ্টা ধারণ করে আছেন। ঘণ্টাধারিণীকে ঘণ্টাহস্তে 
দেবী "দুর্গার কথা চিন্তা করেই কল্পনা করা হয়েছে। এছাড়া ঘ-বর্ণ দিয়ে 





্‌ ঙ 
: উবর্ণ দিয়ে কোন মাতৃশভির নাম নেই। তবে এই বর্ণ নিজেই 
আদ্যাশকিস্বরূপা। এই বরণ সর্ব দেবোময়, রিগুণময় ও পঞ্চপ্রাণময়। 


ৃ চট 
,  ১। চল্চিউট্লিকিউ ঃ ইনি মেক্সিকো অঞ্চলের প্রাচীন রেড ইনডিয়ানদের 
এক দেবী। ছোট নদী, হুদ বা স্রোতস্বিনী জলধারার তিনি ব্যকতিরূপ মূল্যবান 
পাথর দিয়ে তার বস্ত্র তৈরি বলে মনে করা হ। পালা জাতীয় পাথর কুদে বা 
জাতীয় মূর্তি তৈরি করে তাঁর পৃজো হ'ত। কখনও তাকে মনুষ্য অর্থাৎ মানবিনী 


৭৯ 














য়া হত র হাতে থাকত ভেক দ্বারা অলংকৃত লিলিপত্র। 
জন... 
বৃষ্টির দেবী হিসেবেও চিতা হতে বৃষ্টির দেবী হিসেরে তাঁর হাতে একটি ভুশ 


প্রতীক চিহ্ন থাকত তেমনই ছিল এই চিহন। এই দেবীর সম্মানে বসন্ত সমাগমে যে 


জানি হাানালাতার রী নাক এ 
(গঁথে দেওয়া হ'ত। অনেক সময় তাদের তীর ছুঁড়েও হত্যা করা হত। 

রং ও চু চু অর্থ মহরত জনমে বন্লিনী মতি।ভরতী় 
মহাদেবীর [(ু্গকালী ইত্যাদি) তিনি এক ত্যন্করী রাপ। এই দেবীর গলায় 


নরমুণ্মালা শোভা গায়। কাগালিকরা মানুষ বলি দিয়ে আগে এই দেবীর পূজো | 


করতেন। মানুষ বলি দেবার আগে কাগালিকেরা তাকে ঘিরে ভয়ঙ্কর নৃত্য 
করতেন। এই চামুগ্ডাকে দৈত্যনাশিনী বলে চিন্তা করা হত। 

দেবী মাহাত্ে চামুণ্ডর নির্নলিখিত গল্প দেওয়া হয়েছে £ মহিষাসুরকে রধ 

নে শুত্ত নিশুন্ের যুদ্ধ বাঁধে। এই দুই দৈত্য দেবতাদের পরাজিত 






থেকে অসিকা বা চণ্ডকা নামে আর এক দেবী ন্গতা হয়েছিলেন শত নশ্তের 
দুই ভৃত্য চণ ও মুণ্ড এই সায় চ্তিকা বা অধিকাকে দর্শন করে। দেবীর 
সৌন্দর্যে তারা নিতনত ুগ্ধ হয়। সেই জন্য তাঁরা শুল্তকে সেই দেবীকে পরী 
হিসেবে পেতে বলে। ফলে শুস্ত দেবীর কাছে বিবাহের প্রস্তাব দিয়ে দূত প্রেরণ 
করে। দেবী একটি শর্তে এই প্রস্তাবে রাজি হন। প্রস্তাব এই যে শুস্ত দেবীকে 
পরাজিত করতে পারলে তরেই তিনি তাকে বিবাহ করবেন। (ভারতীয় যোগশাসতে 
এর একটি মরমিয়া বাধ্যা আছে। দেবীর সঙ্গে এই যুদ্ধ হল জীবাতমার সঙ্গ 
প্রকৃতির যুদধ। প্রকৃতিকে জয় করতে পারলে অর্থাৎ নির্বিকার সমাধি অর্জন করতে 
পারলে তবেই প্রকৃতি বা মায়া সাধকের বশ হন। তখন প্রকৃতি সাধকের গড়ীরাপে 
গণ হন। চণ্তীতে পাঁচটি অসুরের সঙ্গে দেবীর যুদ্ধের যথার্থ অর্থ হল প্রকৃতিকে 
জয় করে মোক্ষ প্রাপ্ত হবার জন্য সাধকের সংগ্রীম। এই জন্য সমগ্র চণ্ীকে ধষি 
সতাদের 'সাধন সমর" বলে বর্ণনা করেছেন। চত্তীতে পাঁচটি দৈত্ের মধ্যে অর্থা 
সাধকের মধ্যে কেউই প্রকৃতিকে জয় করতে পারেননি। মধু কৈটভ ছিল 
নিন্নস্তরের সাধক। মহ্যাসুর আরও একটু উচ্চস্তরের সাধক শত নিুস্ত তত্য্তই 
উচ্চকোটির সাধক। কিন্তু তবু তাঁরা কেউই মোক্ষ অর্জন করতে পারেন নি)। শু 
তখন দেবীকে বন্দিনী করার জন্য ধূন্রলোচন নামে এক সেনাগতিকে প্রেরণ 
করেন। কিন্তু দেবী সসৈন্যে তাকে সংহার করেন। ফলে ভিন্ন একটি বাহিণী দিয়ে 


৮০ 





চণ ও মুগ্ডকে পাঠানো হয়। অস্বিকা তাদের দেখে এতটা ক্ুদ্ধ হন যে, তাঁর 
ললাট থেকে তয়ঙ্করী এক দেবী নির্গতা হন। তাঁর নাম 'কালী। তিনি ছিলেন 
শী্ণকায়া ও ব্যাঘচর্মবসনা। তাঁর গলায় ছিল নরমুণ্টমালা। জিহবা প্রসারিত। ভয়ঙ্কর 
যুদ্ধের পর তিনি চণ্ড ও মুগ্ডকে বধ করেন। ফলে তাঁর নাম হয় চামুণ্ডা। 

এবার শুল্ স্বয়ং বিরাট বাহিনী নিয়ে অশ্বিকার কাছে আসেন। দেবীর সঙ্গে 
সকল দেবতাশক্তি জড় হয়। ভয়ঙ্কর যুদ্ধ চলে। অসুরদের রক্তবীজ নামে এক 
সেনাপতি ছিল। তার দেহের এক ফৌটা রক্ত মাটিতে পড়লে সেখান থেকে নতুন 
এক অসুর গজীতো। ফলে বহু সংখ্যক অসুর তৈরি হয়। চপ্তিকা তখন চামুগ্ডাকে 
আদেশ করেন যে, রক্তবীজের রক্ত মাটিতে পড়ার আগ্নেই যেন তিনি তা পান 
করে নেন। চামুণ্ডা সেই রক্ত পান করতে আরন্ত করলে রক্তবীজ দুর্বল হয়ে 
পড়ে। দেবী তখন রক্তশূন্য সেই অসুরকে বধ করেন। এবার নিশুস্ত দেবীকে 
আক্রমণ করেন। দেবীর সিংহ অসুরদের মধ্যে ত্রাসের সঞ্চার করে। ভয়ঙ্কর যুদ্ধ 
আরম্ত হয়। অবশেষে নিশুক্ও নিহত হন। শুভ্ও দেবীর হাতে প্রাণ হারান। যুদ্ধ 
শেষ হয়। দেবী মাহত্্যে বর্ণিত এই সংগ্রাম থেকেই দেবী চামুণ্ডার উত্তব হয়। 
শিশুন্তকে হত্য৷ করার জন্য দেবী নাকি ছিবমন্তা রূপ ধারণ করেছিলেন। 

৩। চণ্ডেশ্বরী ঃ দেবী দুর্গার ভয়ঙ্করী রূপের মধ্যে যত রূপ আছে চণ্ডী 
রূগ তার মধ্যে একটি। নেপাল রাজাদের প্রাচীন কোন রাজা নেগালে এই 
চণ্ডে্রী রূপ আমদানী করেছিলেন। মধ্য নেপালে ইনি নেপালের অধিষ্ঠাত্রী দেবী 
ও নেপালের কৃলদেবী হিসেবে প্রতিষ্ঠিতা। এই দেবীর কাছে পশুবলি দেওয়া 
হয়__ যেমন দেওয়া হয় কালীঘাটে, বিশ্ব্যাচলে, দেবী পাটনে_ ও মাদ্রাজে 
গ্রামদেবতার কাছে। 

8। চণ্তী (ওরাও চগুদেবী) £ দেবী ভারতীয় রক্ষাশীলদের কাছে যেমন 
দেবী "দুর্গা ওরাওঁদের কাছে তেমনই চন্দ্রদেবী। মুগ্ডাদের চণ্ডো ওমোল ও 
সাঁওতালদের চণ্ডো বোঙ্গীর সমার্থক তিনি। ওরাওঁদের কাছে তিনি হলেন শিকারের 
দেবী। শিকারের সাফল্যের জন্য তাঁর কাছে মুরগি ও ছাগল বলি দেওয়া হয়। 
প্রতিবছর ফালুনী পূর্ণিমায় এই দেবীর কাছে বলির ব্যবস্থা আছে। 

এই চণ্তীকে মুণ্ডারী ভাষায় চাণীও বলে। মুগ্ডারী ভাষায় চাণ্তী অর্থ 
শিলাখণড। কেউ কেউ মনে করেন চণ্ডী শবটি অস্টরিক বা দ্রাবিড় ভার্জী থেকে 
এসেছে। ছোটনাগপুরের ওরাঁওরা যে চ্তী বা চার্তীর পূজো করে তিনি মূলতঃ 
শিকারের দেবী। গোলাকৃতি একখণ্ড পাথরে তাঁর গৃজো হয়। শিকারে যাবার সময় 
তারা স্টাণ্তীশিলা নামে একখণ্ড পাথরও কাছে রাখে। প্রত্যেকটি ওরাও পল্লীতে 
পাহাড়ের কোন ঢালু জায়গায় একাধিক চাণ্ডী টাঁড় থাকে। (সখানে এক খণ্ড 
পাথরের বুকে চাণ্ডীর অধিষ্ঠান। 


জগন্মাতা--৬ ৮১ 




















৫। চণ্ডী বা চণ্তিকা ৫ দেবী মাহাত্ম্য ও মার্কভডেয় পুরাণে এই দেবী চণ্তিকার 
মাহাত্য বর্ণিত হয়েছে মার্কান্ডেয পুরাণের ৮১-থেকে ৯৩ অধ্যায় পর্য্ত ত্রয়োদশ 
অধ্যায়ের নামই চত্তী। “চণ্তী” দেবী সম্পর্কিত গ্রন্থের নাম। দেবীমাহাত্য ও 
ুর্গসপ্তশতী দেবী চণ্ডী সম্পর্কে আর দুটি গ্রন্থের নাম। দুর্গা হৌমে সপ্তশত 
আহুতি প্রদানের জন্য সরীপ্রী চণ্ডী সপ্তশত মন্ত্রে বিভক্ত হয়েছে। এই কারণেই এর 
এক নাম সপ্তশতী। দেবীমাহাত্ম্য এই গ্রন্থের মার্কনডেয় পুরাণৌক্ত নাম। এতে 
সাতশ মন্ত্র বা ৫৭৮টি শ্লোক আছে। 
মতে চণ্তীর উৎপত্তিকাল খ্বীষ্টপূর্ব বা স্ীষ্টীয় প্রথম শতাব্দীতে। অনেকে মনে 
করেন যে, চণতী মার্কভেয় পুরাণে প্রক্িপত। কিন্তু ডঃ ভাণডারকরের মতে চণ্ডী 
মার্কভেয় পুরাণের প্রকৃত অংশ। 

কা চত্তী নর্মদা অঞ্চল বা উজ্জয়িনীতে উৎপন্ন। 


অধ্যাপক দক্ষিণারঞন শাস্রীর মতে চত্তীর জন্মস্থান বঙ্গদেশেই। কাদন্বরী, হরিবংশ, | 








মেধামই চতীতে উ্ মেধা মুদির আশ্রম। সুর ও সমাধি 'হীমী মূর্ত 


যে, চত্ডি বর্ণ রথ 


সি 


ংকিরাত দেশ 


রন 
0০4), ৯4 





শরংকালে অকালবোধন করে। দেবীর মহ্যাসুরমর্দিনী রূপই প্রচলিত। 


্ী্ত্ী চ্তীতে দেবী কর্তৃক পাঁচটি অসুরবধের বর্ণনা কাহিনীমূলক হলেও : 


পরে তাতে মরসিয়া অধ্যাত্ব তত্ব যুক্ত করা হয়েছে। যোগীরা এই চপ্তিকাকে 
কুলকৃণ্ুলিনী শক্তি রূপে কল্পনা করেছেন__ যিশি সাধকের ্রন্ারনবে প্রবেশ করে 
উতুক্ স্থানবাসিনী হিসেবে পার্বতী হন। 

টত্ভীকে যাঁরা আর্যচিন্তাজাত বলে মনে করেন তাঁরা বলেন যে, চ্তী 
বেদমূলা। এর প্রথম চরিত খা্থেদস্বরাপা, মধ্যম চরিত্র বব স্বরাপা এবং উত্তর 
চরিত্র সামবেদ স্বরাপা। চরিত্রতরয়ের ছন্দ-__ যথাক্রমে গায়ত্রী, উষ্চিক ও অনুষ্টুপ। 
ঝথেদের মতে এ তিনটি ছন্দারা মন্ত্রপাঠ করলে ব্রহ্মতেজলাত, আযুবৃদ্ধি ও 
পরমাননপ্রাপ্তি হয়। চণ্ডী ও গায়ত্রী উভয়েই প্রণবস্থরূপা। ঝঙ্‌ মন্ দ্বারা পরমাত্মার 
তব, যত্ন দ্বারা তার গৃজন ও সাম দ্বার তাঁর ভজন হয়। চণ্ডী পরমাত্মামযী। 
বেদ মাতাই চণ্তী রূপে প্রকটিতা। এক সময় জাপানেও বৌদ্ধ দেবী হিসেবে এই 


্তী পুজিতা হতেন। তাঁর নাম ছিল সপ্তুকোটি বুদ্ধ মাতৃকা বা চনষ্টী দেবী বা. ্‌ 


কোটিস্রী। জাপানী ভাষায় চনষ্টী শব্দ দ্বারা যা বোঝায় সংস্কৃত চণ্ডী শব্দ দ্বারাও 
৮২ 


নর্মাণ করে এই দেবীর গৃজা করেছিলেন। এই মহীমদী মূ্তই ব্দেশে দ্র: 
যে রূপ কল্পনা করা হয়েছে তাই। 'বাসন্তী দেবী" রূপে এই দেবীরই পূজা হয় 


তাই বোঝায়। এই চণতী গর উক্ত দেবীর অষ্তৃজা, দশতৃজা, অষ্টাদশ ভূজা নানা: 
মৃ্তি আছে। তিনিই আবার কখনও দ্বিভৃজা, কখনও চতুরভূজা, কখনও দ্বাদশভূজা। 
বঙ্গদেশে চগ্ডিকা দেবী 'দুর্গা রূপেই প্রসিদ্ধা। তিনি দশভূজা। রূপ . 
মহিষমদ্দিনী। মহিযাসুর বধ করেছিলেন বলেই এই দেবীর নাম মহিযাসুরমদনী। 
. যে মহিযাসুরকে মর্দন করে দেবী মহ্যাসুরমর্দিনী রূপে পরিচিতা হয়েছে 
তান্তরিকেরা সেই মহিষের ভিন্ন অর্থ ক'রে মহ্যাসুরমদদ্নী রূপে দেবী চত্তিকাকে 
ভিন্ন দ্যোতনা দিয়েছেন। যেমন, মহ + ঈষ _ মহিষ ঈষ হল ঈশের মুরর্বা উদ 
অবস্থা। শিবই মহ + ঈশ অর্থাৎ বিশবসৃষ্টির নিয়ন ক্রিয়ার (ঈশ) মহা বা শ্রেষ্ঠ 
দেবতা মহেশ বা মহেশ্বর। এ ঈশ ক্রিয়া যখন মুর্বা উদ্মা (00109110 0101 
157০) ্রপ্ত হয় তখন হয় ঈিষ'। এবং তখনই আর রুদ্ধ থাকে না-_ ফু হয়ে 
ছুটে যায়। এই ঈশের মহ বা মহত্বযক্ত ভাব মহিষ সর্বদা অস্থির হয়ে ছুটে যাবার 
জন্য উনুখ (অস + উ) ও আগ্নিশক্তি (র) যুক্ত, অর্থাৎ অসুর। প্রকৃতি যখন 
পরমার্থের সন্ধান পান, তিনি চাননা বিকৃতি পর্যায়ে যেতে। তখনই তিনি বধ করেন 
এই অসুরকে। সেই অসুরকে মর্দন করে দেবী এখানে শুদ্ধ প্রকৃতির কাজ করেই 
মহিষাসুরমদি্নী হয়েছেন। ভারতে মথুরাতে প্রাচীনতম মহিষাসূরমদ্ী মূর্ত 
পাওয়া গেছে। সময় শর্ট প্রথম শতাব্দীর মধ্ভাগ। এখানে দেবী অন্ত ছাড়া 
শুধু হাতের সাহাযেই মহিষ বধ করছেন। এক হাতে সজোরে মহিষের পৃষ্ঠ মর্দন 
করছেন, অপর হাতে জিহ্বা উৎপাটন করছেন। 
বাঙ্গালীরা দেবী চপ্ডিকা বা'দু্গার যে প্রতিমা-চালা তৈরি করেন তাতে দেবী 
শুধু একা থাকেন না। তিনি সিংহ্বাহিনী এবং সঙ্গে থাকেন কার্তিক, গণেশ, লক্ষ্মী 
ও সরস্বতী। যোগী পুরুষেরা এর একটি মহৎ ব্যাখ্যা দিয়েছেন। সিংহ অর্থ 
শরে্টমানব। মানুষও পশু। কিন্তু যিনি পূর্ণ জ্ঞানী, তিনি পাশমুক্ত। কুলকৃগুলিনীকে 
ম্তকের শীর্ষস্থানে তুলে তিনি তাঁকে ধারণ ক'রে পার্বতী করেন। এবং সিংহরূপে 
অর্থাৎ পশুরাজরাপে তাঁর বাহন হন। এই হল সিংহের তাৎপর্য। কুলকুগুলিনী 
্মরন্থৌ গৌছুলে মানুষের মধ্যে বীর্য। (কার্তিকেয়) জ্ঞান (গণেশ) ধ্বর্য (লক্ষী) 
ও বিদ্যা (সরত্বতী) জাগ্রত হয়। এই জন্যই এই পার্বতী দেবীর চতুর্দিকে কার্তিক, 
গণেশ, লক্ষ্মী, সরস্বতী ইত্যাদিকে দেখা যায়। 
দেবীর সিংহ বাহনের এই বিরাট তাৎপর্য একসময় সারা পৃথিবীতেই ছিল। 
কারণ, পৃথিবীর নানা দেশেই এক সময় মাতৃদেবতাদের বাহন সিংহই ছিল। প্রাচীন 


*মেসোপটেমিয়ার মাতৃমূর্তির বাহন ছিল সিংহ। তাঁর ভর্তার বাহন ছিল বলীবর্দ 


আমাদের যেমন শিবের বাহন যাঁড়। এই দেবীও ছিলেন সেনাবাহিনীর নেত্রী। 
মেসোপটেমিয়ার মাতুমূ্তি পর্বতবাসিনীও ছিলেন। ক্রীট দ্বীপের একটি মুদা্ধিত 
আংটিতেও দেবীর পর্বতবাসিনী মূর্তি পাওয়া গেছে। তাঁর দুই পাশে ছিল দুটি 
























পিতা ০৯ মা রম 
ঠৃথিবী মাতা। মারে পান এ উল্লেখ আছে ক্ষমা? 

০ ৭ 11, 
গভুজা। তারও বোধন হত। শ্বষ্টপূর্ব চতুর্দশ 
যায় এমন চিত্র যা প্রমাণ করে যে, 










আকন কা - 
সুদুর মিশর দেশেও মহিষাসুরমদনী মাতৃমূর্তি গাওয়া গেছে। শভিমঙ্গল তন 


মতে মিশর ছিল প্রাচীন ভারতের অনা্ান্ত বিভাগভুভ। 


'ুর্গাকে চণ্ডী নামে মারকন্ডেয় পুরাণেই প্রথম অভিহিতা করা হয়েছে। চণ্ডী 
বরাতে আমরা ভর মাঠ বি শি চু শবে স্তন বলে ধারণা। 
“ণড” শব দ্বারা ভয়ঙ্কর বোবায়। এই চু থেকেই এসেছে প্রচণ্ড' শব্দটি। চপ্ডাল 
শব্দের উৎপত্তিও বোধ হয় এই চণ্ড অর্থাৎ প্রচণ্ডতা থেকে। হরিবংশে এই দেবী 
তযস্করী রূপের। সেজন্য তাঁর নাম হয়েছে চণ্ডচণ্তী বা চণ্ডা। তবে মহাভারতে 
কিন্তু চণ্তী' অর্থ সুন্দরী রমণী। কালিদাসও “চণ্ডী শব্দের অর্থ সুন্দরী রমণী 
করেছেন। তবে এই চণ্ডীই চণ্ড ও মুণড নামে দুই অসুরকে বধ করেছিলেন। যদি 


৮৪ 











তিনি সুন্দরী ও করণামমীও হন-_-তবু তাঁর দেহ থেকেই নির্মম স্বভাব দেবী 


_ প্তিকার উৎপত্তি হয়েছিল। এতে মনে হয় চত্তী ছিল নানা অর্থের দ্যোতক। 


তন্শান্ত্র মতে চণ্ডী অর্থ চণড ₹ চণ্ড + স্ত্রীলিঙ্গ) ঈপ্‌ - পররন্গ মহিষী বা 


ব্রহ্মশক্তি। ১ শব্দের অর্থ দেশকাল দ্বারা অপরিচ্ছিন্ন পরবুন্ম। চণ্তভানু, চণ্তবাদ 


ইত্যাদি পদে চণ্ড শব্দটি ইয়ত্তা বা সীমা দ্বারা অপরিচ্ছিন্ন অসাধারণ গুণশালীত 
বোবায়। ব্র্মশক্তিই চণ্তী। জান, ই কির: নি দি 
রহ্মাভিন্না তুরীয়া দেবীই চণ্তী বা চত্তিকা নামে প্রসিদ্ধা। 

রীতি হলেও এই দেবী যে স্থুলতামুক্ত তা নয়। পৃথিবী মাতার স্তুতা 
তিনি কাটাতে গারেন নি। এবং সেক্ষেত্রে তিনি শস্াদেবী রূপেও ্রকটিতা। প্রমাণ 
্বরাপ শরৎকালে দেবীর বোধনের কথা বলা যেতে পারে। বোধনের সময় দে 
গ্রতীক কোন মূর্তি নয়__ বিল্বশীখা। এরপরই সমান ও নব? ্রিকার পূজা ূ 

নবগতরিকায় একটি কলাগাছের সঙ্গে কচ, হরি, জাতী, বি 
মানকচু, অশোক ও ধান বেঁধে দেওয়া হয়। এ-সব মিলে যা তৈরি হয় তা একটি 
পার! এই ৯১ ৪: ০; 1 ই দেবীর প্রতীক হিসেবে ধর 







৮৬৯০৮ ৬২ন 
সঙ্গে নবপত্রিকার যোগ স্থাপিত হয়. 

এই পূজার সঙ্গে বেশাদারের মৃত্তিকারও প্রয়োজন হয়। এই বেশাদারের 
মৃত্তিকা দেবার প্রথা যে কিভাবে এসেছে বলা যায় না। সম্ভবতঃ মধ্য প্রাগীয় দেবী 
ইশতারের সঙ্গে এই দেবীর যোগাযোগ থাকার জনাই দুর্গা পৃজাতে বেশ্যাদারের 
ৃত্তিকার প্রয়োজন হয়। দেবী ইশতারকে ব্বগীয় বেশ্যা" 1০8,০11) 18101 বলা 
হ'ত। মধ্যপ্রাচ্যের অতৃতর দেবীর পূজাতে যে দেবদাসী প্রথা বা বেশ্যাবৃত্তি ছিল 
সেই রীতির সঙ্গে একদা ভারতীয় মাতৃপূজাও জড়িত ছিল। মধপ্াচীয়প্রভাবেই 
ভারতীয় মাতৃপৃজার সঙ্গে বেশ্যার যোগাযোগ হয়ে গেছে। সেই জন্য মাতৃ 
আরাধনায় বেশ্যাদ্ারের মৃত্তিকারও প্রয়োজন হয়| 
_ ৬| চত্কী, চণ্তকাঈ $ উত্তর ভারতে গ্রামের রক্ষয়ত্রী দেবতীকে বলা হয় 
গ্রাদেবতা। গ্রামদেবতা বা দিহ্বাররা আসলে এক ধরনের বিদেহী শক্তি। কখনও 
মানুষের প্েতাযারাও এই ভূমিকা গ্রহণ করেছে। এ ্রামদেবতাকে সাধারণত: 
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পৃথিবী মাতার সঙ্গে এক করে দেখা হয়, কখনও কখনও অন্যান্য মাতৃদেবীদের 
সঙ্গেও এক পংক্তিতে বসানো হয়। এই ধরনের শক্তিকে মহিলা শক্তি হিসেবে 
দেখার কারণ, ভারতীয়রা মনে করে যে, মহিলারা প্রেতাত্মিক শক্তি দ্বারা সহজেই 
আচ্ছন্ন হয়। মহিলাদের মধ্যে অতীন্দ্িয় শক্তি বেশী ভর করে বলেও বিশ্বাস। এই 
ধরনের বিশ্বীস প্রাচীন গ্রীসেও ছিল। সেজন্য যে মহিলাদের উপর ভর হত সেই 
মহিলারা অর্থাৎ মিনাড জাতীয় মহিলারা নানাস্থানে ভবিষ্যদ্বাণী করতেন। 
ছোটনাগপুরের পাহাড়ী অঞ্চলে বিসহী নামে এক ধরনের মহিলা আছে, যারা দয়ন 
নামে এক ধরনের ভয়ঙ্কর ভূতকে নিয়ন্ত্রণ ক'রে এমন ক্ষমতা লাভ করে যে, 
_ কাউকে মারতেও পারে, প্রাণে বাঁচিয়েও দিতে পারে। মন্ত্র শিখে সে একটি ক্রিয়া 
করে। প্রেত বৈঠকে বসে পাহাড়ের কোন গর্তে একটি করে পাথর ফেলে দেয়। 
বছর শেষে গর্তটি যদি ভরে ওঠে তবে বিসহী জীবন ও মৃত্যু উভয়ের উপরই 


নিয়ন্ত্রণ স্থাপন করে। যদি গর্তটি আংশিক পূর্ণ হয় তাহলে শুধু জীবন নিতেই & 


পারে। এদেরই বলে ডাইন বা ডাইনী। প্রত্যেক বছর বিসহী এই গর্তে একটি 
চিত হু ছি ডি মিলাদ সহি চোবে দেখার 














যাঁকে বলা হয় চণ্ী বা চণ্ুকাঈ। এই বিদেহী শক্তি কর্দমান্ত জলাভূমিতে বাস 
করে বলে বিশ্বাস। এরা শিশুদের আক্রমণ করে থাকে। এঁকে খুশি করার জন্য 


 নদীতীর থেকে কাদা তুলে নিয়ে মূর্তি তৈরি করা হয়। সেই মূর্তির কাছে বলি 
দিয়ে পূজা করার পর তাঁকে শেষ পর্যন্ত নদীর জলেই বিসর্জন দেওয়া হয়। 
বিজাপুর অঞ্চলে এই ধরনের গ্রামদেবতাকে গাছের নিচে সিঁদূরচর্টিত পাথর 
হিসেবে রেখে দেওয়া হয়। চাষবাসের আগে একে পুজো দেওয়া হয়। এইভাবে 
ভারতবর্ষের নানা স্থানে নানা পাথররাপ গ্রামদেবতা আছেন। সাধারণতঃ গ্রামের 
্রন্তভাগেই এদের গৃজো দেওয়া হয়। 

৭। চিতরহই দেবী ঃ ইনি মধ্যপ্রদেশের আদিবাসিদের এক গ্রামদেবী || 
চিতরহই-এর অর্থ হল ছেঁড়া কাপড়ের দেবী। এই দেবীকে প্রসন্ন করার জন্য 
লোকে কাঁটাওয়ালা একটি গাছে ছেঁড়া কাপড়ের টুকরো বেঁধে দেয়। তাদের 
বিশ্বাস, বিনিময়ে তারা একটি নতুন কাগড় পাবে। ছেঁড়া কাপড়ের টুকরো 
_ কণ্টকবৃক্ষে বা ঝোপে বেঁধে দেবার সময় তারা প্রার্থনা জানায়, “তোমাকে আমরা 
একটুকরো ছেঁড়া কাপড় দিচ্ছি। বিনিময়ে আমাদের নতুন বন্ত্র দান কর।' এই 
(দবীই বিভিন্ন স্থানে বিভিন্ন নামে পুঁজিতা হন। তবে এই সব দেবদেবীর মূল 
একটা ক্ষেত্র থাকে_- যেখানে তাদের মর্যাদা সবচেয়ে (বশি। যেমন, কাশীর 
বিশ্বনাথ মন্দিরেও কালীঘাটের কালী মুর্তি আছে। কিন্তু কালীঘাটে দেবীর যে 
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মর্যাদা কাশীতে তা নেই। কাশী মূলতঃ শিবের ক্ষেত্র, মাত্দেবতার নয়। তথাগি 
দেবী অনপূর্ণা ও মণিকর্ণিকা ঘাটের বিশালাক্ষী দেবী এখানে তাঁদের নিজস্ব মহিমা 
নিয়ে বিরাজ করছেন। 2, 

. উত্তর ভারতের নানা স্থানে এই চিতরহই দেবীই চিথারিয়া বা চিত্াইয়া 
ভবানী নামে বিরাজ করেন। চিতরহই বা চি্ইয়া দেবীকে খুশি করার জন্য গাছে 
যে কাগড় বাঁধার ব্যাপার আছে সেটা করা হয় অনেক সময় রোগমুক্ত হবার জন্য 
বা তুকৃতাক্‌ করার জন্য। 

৮| চণ্ডালী £ ইনি বৌদ্ধ সাহজিয়া পঞ্চ মরমিয়া যৌগিক শক্তির এক শক্তি। 
বৌদ্ধরা দেহের পাঁচটি চক্রের এক একটি শক্তির এক একটি নাম করেছেন, 
যেমন, মূলাধারের শক্তির নাম ডোস্বি,স্বাধিষ্ঠান ও মণিপুরের চঞ্চলা শক্তির নাম 
নটী, মণিপুর ও অনাহত অঞ্চলের প্রান্তদেশস্থ শক্তির নাম রজকী, অনাহত ও 
বিগু্ধচক্রের শক্তির নাম চগ্ডালী। চগ্ডালী অর্থ চণ্ড [স্ত্ীলি্গ) ঈপ্‌ _ পরবন্ম 
মহিষী। সহতারের কৃটস্থানের শক্তির নাম ব্রা্মণী অর্থা বরহ্মণের শক্তি। এই 
শক্তিকে সহজিয়া বৌদ্ধ শাস্ত্রে যোগিনী বলা হয়। এরা যে রক্তমাংসের কোন জীব 
তা নয়। যোগের অভিজ্ঞতার সঙ্গে এঁরা যুক্ত। এই যোগিনীরা শূন্যতার আন্তর 
শক্তি। যোগের ছারা কুলকুণগুলিনীকে বিভিন্ন চক্রে ওঠানো গেলে সেই সব চক্রের 
শক্তি অনুযায়ী বিভিন্ন স্বাদ পাওয়া যায়। বৌদ্ধ নির্মাণকায়াতে যোগ্রবলে যে 
তঙকরী শক্তি অনুভব করা যায় তাঁকেই বলা হয়েছে চণ্তালী শকতি। মণিপুর চক্র 
অঞ্চল ভস্ম করে দিলে এই স্থানে হুম্‌ শব্দ দ্বারা চন্ত্র তার কিরণ বর্ষণ করে। 
চপ্ডালী তাই দেবী নইবাস্মা বা অবধৃতিকা বা প্র্ঞা। হবজুতন্্ চণ্ালীর ব্যাখ্যা 
করা হয়েছে এইভাবে £ ভয়ঙ্করী শক্তি চণ্ডা হিসেবে তিনি প্রজ্ঞান্বরূপা। অলি অর্থ 
বজ্জসত্ব। সুতরাং চণ্ডালী অর্থ বন্তসত্বের সঙ্গে প্রজ্ঞার মিলন। এই ধরনের 
মিলনজাত যে তেজ তা দ্বারা পঞ্চ ভূতায্বক আবেগগুলিকে পুড়িয়ে ছাই করে 
দেওয়া' হয়। তখন চন্দ্ররূপে বভ্রসত্ব হুম'-এর চরিত্র লাভ করেন। ভিন্ন মতে চণ্ডা 
হল ইড়া নাড়ি। অলি হল গিঙ্গলা নাড়ি। এই দুই নাড়িতে প্রবাহিত প্রাণ ও অপ্রান 
বায়ু যখন এক হয়ে যায় তখনই চণ্ডালীর উদয় হয়। নাভি হল মধ্য নাড়ি__ 
অবধৃতিকা। এই দুই নাড়ির মিলনে স্থূল সান্তিকতা পুড়ে গেলে মহা সুখের উদয় 
ইয়। ভিন্ন আর একটি মতে চণ্ডা অর্থ শূন্যতা-জ্ঞান, অলি অর্থ সার্বিক করুণা। 
চণ্ালী অর্থ শূন্যতা ও করুণার মিলন। এই দুইয়ের মিলন হলেই জ্ঞানদীপ্ত সমাধি 
হয় অর্থাৎ সম্যক জান হয়। এই অবস্থায় সময়ের অতীত, বর্তমান ও. ভবিষ্যৎ 
পর্যায় অপরিবর্তিত এক শাশ্বত অবস্থা লাভ করে। চণ্ডালীকে সেই কারণে 


_ বজ্তসত্বের মহিলাত্তিকা শক্তি বলা হয় বাস্ত্রী। 


.৯। চন্্রিকা $ পর্পুরাণের সৃষ্টিখণ্ডে আছে বিঞু সাবিত্রী দেবীকে পরম 
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১] ছিন্নমন্তা £ ছিনমস্তা হিন্দু দশ মহাহিবদ্যার এক মহাবিদ্যা। এই দেবীকে 
বৌদ্ধতন্ত্রের মধ্যেও পাওয়া যায়। ভারতীয় পুরাণের মতে শিব সতীকে দক্ষযজ্ঞে 
যেতে অনুমতি না দিলে সতী ত্রুদ্ধা হয়ে দশটি ভিন্ন ভিন্ন রূপ ধরে শিবকে ভয় 


পাইয়ে দিতে চেয়েছিলেন। এই দশটি ভিন্ন ভিন্ন রূপই সতীর দশমহাবিদ্যা রূপ | 


মূর্তির কল্পনা এইরূপ ঃ দেবী একটি যুগল মূর্তির উপর দাঁড়িয়ে। তিনি উলঙ্গিনী। 
তাঁর মন্তক ছিনন। দক্ষিণহস্তে খড়গ, তাই দিয়ে ছিম করেছেন নিজের মন্তক। বাম 
হস্তে সেই আলুলায়িতা কেশসম্পন্ন মস্তক ধারণ করে আছেন। দুইধারে উলঙ্গা 
আলুলায়িতা কেশা দুই সখী। ত্রিধারায় রক্ত ছুটে ফেনিল উচ্ছ্বাসে উধধের্বে উঠে 


ধনুকের বাঁকানো ছিলার মত নিচে পড়ছে। এই তিন ধারার এক ধারা নিজের 
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ছিনমস্তকে পান করছেন স্বয়ং। দুই ধারা গান করছেন দুই সখী। 
তীন্ত্রিকরা ছিননমস্তার অর্থ করেছেন মায়াপাশ ছিন্নকারিণী হিসেবে। ছিননমস্তক 


রূপে দেবী নিজেকে বিশ্বরূপে ভাগ করে সর্বতৌভাবে সেই বিশ্বকে ধারণ করে 


আছেন। মাঁয়ের উদরে ব্রহ্গাণ্ড ভাগু।'মা বিশ্বোদরী। ছিনমন্তার তিন রুধির ধারাতে 
আছে অন্নপূর্ণার ত্রিধাশক্তি। ভোক্তা, ভোগ্য ও ভোগরূপে জগতের অনস্বরূপা 
হলেন অনরপূর্ণা। তাই তাঁর রুধির হল ত্রিধারা। জগৎ ভোক্তারূপে নিজের জগন্দেহ 
থেকে ভোগ্য সংগ্রহ করছেন প্রকৃতি। ভোগ্য অন্নকে আপনিই ভোগ করে নিজেই 
পরিপৃষ্টা ও পালিতা হচ্ছেন। ভোক্তা, ভোগ্য ও ৮০০০ 
ভোগ না হলে গুষ্ি নেই। জগতের গান জন্যই ভোগ। 1 

একটি ধারা ছ্য্ত স্বয়ং পান করছেন। অপর দু 

সখী ভোক্তা ও ভোগ্য__ খতির সইজন্যই 







টি আসএ কী হয় সংসদ ূর্ঘদেবে 


রিরাবারাহাজনারাতীর মং উন মাল বই চে 
উদ্দেশে তাঁর বেদীতে নানা নৈবেদ্য নিবেদন করে। ৰ 

 ৩। ছঘী £ ভারতবর্ষে উচ্চনীচ সবার মধ্যেই জন্ম, বিবাহ ও মৃত্যু সম্পর্কিত 
কতকগুলি বিধি পালন করা হয়। শিশুদের জন্মের পর তাকে অশুভ শক্তির হাত 
থেকে রক্ষা করার জন্য এরা কিছু অনুষ্ঠান করে। শিশুর জন্মের ষষ্ঠ রাত্রে 
মহিলারা সারারাত জেগে বিশেষ এক দেবীর পুজো করে। তার নাম যষ্ঠি। 
নিন্নঘর্ণের বহুলোক যেমন, চমার বা চামার-_ যাদের সংস্কৃত ভাষায় বলা যায় 
চর্মকার, তারা এই দেবীকে বলে ছথী। মায়ের ভোগে দেওয়া হয় পিঠে, চালের 
গুঁড়ো, চিনি দিয়ে সেদ্ধ করা চাল ইত্যাদি বাঙ্গালী হিন্দু সমাজেও এই ছ্থী বা 
ষষ্ঠী পূজার প্রচলন আছে। 

উত্তর প্রদেশের দোশাধ বা দুশাধ নামে নিননবর্ণের লোকেরা বিশেষ করে ছথ 
বা ছথীর পুজো করে। শিশুর জন্মের ষষ্ঠ রজনীকেই ব্যক্তিরূপ দান করে পৃঁজো 
করা হয়। ষষ্ঠী বা ছ্থী পুজোর আগের দিন যে মহিলারা ষষ্ঠী পুজা করবেন তাঁরা 


৮৯ 











উপবাসে থাকেন। গান করতে করতে তাঁরা নদীর ধারে যান। এখানে বন্ত্ত্যাগ 
করে নদীতে নামেন এবং পুব দিকে মুখ করে অনুষ্ঠান করেন। সূর্য উঠলে তবে 
অনুষ্ঠান শেষ হয়। সূর্যের উদ্দেশে যে পিঠে ও অন্যান্য খাবার উৎসর্গ করা হয় তা 
ভাক্তেরা ভাগ করে গ্রহণ করলে ছথী পুজো শেষ হয়। 

. &। ছিউয়াকুয়াটল £ ইনি প্রাচীন মেক্সিকানদের এক নগররক্ষিণী দেবী, 
যেমন, আথেন ছিলেন এথেনের নগররক্ষিণী দেবী। আমাদের দেশে দেবী 'দুর্গাও 
যথার্থরূপে দুর্গরক্ষিণী অর্থাৎ নগরের দুর্গরক্ষিণী দেবী। তিনি প্রাচীন মেক্সিকোর 
(কোল হুয়াকানের রক্ষীকন্ত্রী রণদেবী ছিলেন। প্রাচীন মধ্যপ্রাচ্যেও এই ধরনের নানা 
রণদেবী লক্ষ্য করা যায়। 


জী 


বারী জেনে ছে জনকে 
বলে! ক তরী দম বহ পূরণ ই পৃথিবী 
দেবীকে আমাদের গৌরাণিক 3৭ বা হাজি দুর্গার সঙ্গে এক করে 
ৃ ররর গাগা বার 
হয়েছে। লক্ষ্য করলে দেখা যাবে শরৎকাল থেকে বনদেশে শস্যধতুর আনন্ত। 
সেই জন্য দেবী গৃজার আরন্ত এই শরৎকালেই। মহাদেবী 'দুর্গার নবপত্রিকারূপে 






একথাই মনে করিয়ে দেয় যে দেবী শস্যবধু। এইদিক থেকে মধ্যপ্া্যের দেবী 


ইশতারের সঙ্গেও তাঁর মিল আছে। শুধু দেবী “দুর্গা নন আরও অন্যান্য দেবীর 
পৃজাও মূলতঃ শস্য গূজা। আমাদের দেশে শস্যখতু আরন্ত হয় শরতে। এই খতুর 
শেষ প্রকৃতপক্ষে বসন্তের শেষে। লক্ষ্য করলে দেখা যাবে শরৎ থেকে বসন্তই হল 
সকল প্রকার দেবী পূজার কাল। দূর্গাপূজা, লক্ষ্মীপূজা, 'কালীগৃজা, বাসন্তীগূজা, 
অন্নপূর্ণা পুজা সবই এই সময় হয়। অন্নপূর্ণা পূজা দিয়েই দেবী পূজার শেষ। 
সুতরাং দেবী জগদ্ধাত্রীকে দেবী 'দুর্গারই এক রূপে কল্পনা করা হয়েছে। 

দেবী জগন্ধাত্রীর প্রকাশ বা আবির্ভাবের সময় হল ত্রেতা যুগাদ্যা কার্তিকের 
শুরা নবমী তিথিতে। এ তিথিতেই দেবীর বিশেষ পূজা ও উপাসনা হয়। দেবী 
জগ্ধাত্রীর রা প্রকাশের কথা আমরা জানতে পারি কাত্যায়নী তন্্ে। এ তন্ত্র 
থেকেই জানতে পারি যে, দেবী জগদ্ধাত্রী জগতের কল্যাণার্থে ও শান্তি বিধানার্থে 
বিশ্বের পালনবন্রীরূপে প্রকটিতা হয়েছিলেন। এই মহাশক্তি পরিবর্তনশীল এই 
বিশ্বকে ধারণ করে আছেন। জগদ্ধাত্রীরূপে তাঁকে অঙ্কন করা হয়েছে এইভাবে__ 


৯০ 


“সিহহস্কদ্ধ মমারটাং নানালঙ্কার ভূষিতাং। 
চতুর্ভুজাং মহাদেবীং নাগযজ্ঞোপবীতিণীং 1” 
অর্থাং তিনি সিংহস্কন্ধাসীনা, বিবিধ অলংকার সঙ্জিতা, চারি হস্ত সমন্থিতা 
ও যক্ঞ উপবীততুল্য সর্পধারিণী। দেবী দুর্গার সঙ্গে এইখানেই যা রূপের প্রভেদ। 
এই পার্থক্য সত্তেও মহাভারতে (দেবী গার্বতীকেই জগ্ধাত্রী আখ্যা দেওয়া 
হয়েছে। সপ্তশতী চণ্তীতে ব্রহ্মা দেবী জগদ্ধাত্রীকে “সৃষ্টি স্থিতি ও সংহারিণী' বলে 
বর্ণনা করেছেন। 'বিশ্বেশ্বরীং জগগ্ধত্রীং স্থিতি সংহারকারিণীম।' শরীরী চণতী দ্বিতীয় 
বা মধ্য চরিত্র চিত্রণে এই দেবীকে জগতের ধাত্রী বা পালনকত্রীরূপে বর্ণনা 
করেছেন। অসুর নিধন কালে দেবকুলও দেবীকে জগদ্ধাত্রীরূপে চিন্তা করে 
উপাসনা করেছিলেন। 
জগন্ধাত্রী শতিরই প্রতিমূর্তি। বিষুর গালনী শক্তি এই দেবীর মধ্যেই 
নিহিত। তিনি যে যজ্ঞোপবীতের মত সর্পসূত্র বেষ্টিতা তা তাঁর মত্ৃগুণের 
পরিচায়ক। রক্তবস্তরের মধ্যে রয়েছে রজো ভাব। এই দেবী শক্তিরূগে শক্তিরূপিণী, 


ধৃতিরূপে জগৎপালিকা এবং জননীরাপে বিশ্বধাত্রী। 


মনীষী বিপিনচন্্র পাল মনে করেন যে, শক্তি সৃষ্টির আদিম পর্যায়ে 
জীবজগতে যে ভূমিকা পালন করেছিলেন দেবী জগদ্ধাত্রী তারই রাপ মাত্র। সৃষ্টির 
প্রথম জীবজাগতিক পর্যায়ে পশুশক্তিরই ছিল প্রাধান্য। সেই পশুশক্তির নিয়ন্ত্রক 
শক্তিরূপেই তিনি সিংহবাহিনী। সিংহের পদতলে যে হতীমুণ্ড রয়েছে তা 
পৃথিবীদ্যোতক। এই পৃথিবীরই নিয়্ত্রকা শক্তি হিসেবে তিনি সিংহ্বাহিনী হয়ে 
গশুজগৎ নিয়ন্ত্রণ করেছেন। এই শক্তিই আদি নরগোষ্ঠীর উপজাতীয় গোষ্ঠী 
দ্বন্দের কালে তয়ঙ্করী রূপা কালী মূর্তি ধীরণ করেছেন। সমাজ যখন ধনে জনে, 
বিদ্যা বুদ্ধিতে ও মৌর্য বীর্ষে ভরে উঠেছে তখনই তিনি দরশভূজা 'দুর্গামৃতিতে 
দেখা দিয়েছেন এবং সঙ্গে নিয়ে এসেছেন বীর্ষে কার্তিকেয়, বিদ্যায় সরস্বতী, 
এশ্বর্যে লক্ষ্মী ও জ্ঞানরূপে গণেশকে। সমাজ বিকাশের বিভিন্ন স্তরে দেবী 
বিভিন্নরূপে দেখা দিয়েছেন। 

২। জব-বর্ণ দিয়ে এই মহাদেবীর ভারতবর্ষে বহু নাম আছে, যেমন, 
জগজ্জননী, জগৎগৌরী, জয় কালী, জয় দুর্গা, জয়ন্তী, জয় মঙ্গলা, জয়া ইত্যাদি। 
এসবই মহাদেবীরই বিভিন্ন নাম। এর মধ্যে কিছু কিছু নামে তিনি একান 
শাক্তগীঠের বিভিন্ন পীঠে অবস্থান করছেন। যেমন, বৈদ্যনাথ পীঠে তিনি আছেন 
জয় দুর্গা নামে ; জয়ন্তী বা জয়ন্তাতে জয়ন্তী নামে ও কালীঘাটে (কালীগীঠে) 
জায়দুর্গা নামে। শিবচরিত বর্ণিত ২৬ উপগীঠের শ্বেতাঙ্গ তিনি আছেন জয়া নামে। 
কুজিকাতন্তরের গীঠস্থান ও পীঠদেবীর নাম প্রসঙ্গে সমুদ্র সঙ্গমে তিনি আছেন 
জ্যোতির্ময়ী রূপে, মাতৃদেশে জগন্মাতা রূপে ও যাদবেশ্বরীতে জয়মঙ্গলারূপে। 


৯১ 














_ এঁদের পৃথক করে পরিচয় দেবার আর প্রয়োজন নেই। 

৩। জর ? হিন্দু ধর্মে জর নামে এক মহিলা দেবী আছেন। তাঁকে গৃহের 
রক্ষযিত্রী দেবী বলে মনে করা হয়। কিছুটা দৈত্য দানো জাতীয় শক্তি হলেও 
তাঁকে যারা পূজো করে তাদের প্রতি তিনি প্রসন্ন ভাবাপন্না। তাঁকে ধূপ, ধুনো, ফুল, 
নৈবেদ্য ইত্যাদি দিয়ে পুজো দিলে তিনি খুশি থাকেন। 

8| জ্বালামুখী বা জুয়ালামুখী £ ভালামুখী আসলে কোন দেবীর নাম নয়, 
একটি তীর্থস্থানের নাম। কিন্তু অনেক বিদেশী এই তীর্থস্থানের দেবীর নামও 
জবালামুখী করেছেন। মন্দিরটি পাঞ্জাবের কাংড়া জেলাতে অবস্থিত। কাংড়া শহরের 


শহরতলী অঞ্চলে। অনেকে একে নগরকোটও বলেন। ভীলামুখী প্রাচীন হিন্দু 


অগ্নি-গুজার একটি ক্ষেত্র। এখানকার মন্দিরের অধিষ্াত্রী দেবীকে -কেউ ডাকেন 
দেবী বজ্জেশ্বরী নামেও। ১৯০৫ খ্ীষ্টাব্দের ভূমিকম্পে মন্দিরটি ধ্বংস হয়ে যায়। 
মধ্যযুগ্নে ১০০৯ স্বীষ্টান্দে গজনীর সুলতান মামুদ ও ১৩৬০ শ্বীষটান্দে দিল্লীর 
: সুলতান ফিরুজ তুঘলক এই মন্দিরটি পরিদর্শন করেছিলেন বলে গল্প আছে। 
সুলতান ফিরুজ নাকি এই মন্দিরের অধিষঠাত্রী দেবীর মাথায় সোনার ছাতা তুলে 
ধরেছিলেন। আবার কেউ কেউ বলেন, ফিরুজ তুঘলক নন এই ছাতা তুলে 
ধরেছিলেন মহন্মদ শা বিন তুঘলক শাহ্‌। কিন্তু এঁতিহাসিক শম্‌স্‌ই-সিরাজ- 
আফিফ এ ধরনের গল্পকে অসত্য বলে উড়িয়ে দিয়েছেন। 

কিন্তু মোগল এতিহাসিক আবুল ফজল এই মন্দিরের অধিষ্ঠাত্রী দেবীকে 
মহামায়া নামে আখ্যা দিয়েছেন। তিনি বলেছেন, দূর দুর প্রান্ত থেকে ভক্তেরা এই 
মন্দিরে আসতেন। মন্দিরের দেবী যাতে তাদের প্রার্থনা শোনেন এই জন্য তাঁরা 
তাদের নিজেদের জিব্‌ কেটে দেবীর উদ্দেশে দান করতেন। আবুল ফজল গল্প 
শুনেছিলেন যে, অনেক ভক্তের কাটা জিব্‌ নাকি তক্ষুনি গজিয়েছে। কারো 
* গজিয়েছে দু-একদিন পরে। আবুল ফজল বলেছেন যে, হেকিমী মতে কাটা জিব 
গজাতে পারলেও এত তাড়াতাড়ি তা সন্তব নয়। 


গোপথ ব্রাহ্মণে গল্প আছে যে, দক্ষযজ্ঞে অপমানিতা সতী আত্মহত্যা করলে, 


শিব উন্মাদ হয়ে তাঁকে স্কন্ধে নিয়ে ভারত পরিক্রমা শুরু করেন। বিষুঃ তখন 
সুদর্শন চক্র দিয়ে সতীর দেহ টুক্‌রো টুকরো করে কেটে দেন। সেই দেহের এক 
একটি খণ্ড ভারতের যে যে স্থানে পড়ে সেই সেই স্থানে এক একটি তীর্থস্থান 
গড়ে ওঠে। ভবালামুখীতে সতীর জিহ্বা পড়েছিল। সেইজন্য লোকে তীর্ঘপুণ্য 
লাভের আশায় সেখানে নিজেদের জিব্‌ কেটে ছুড়ে দিত। পর্যটক হুগেল বলে 
গেছেন, দেবীর কোন মূর্তি নেই। মন্দিরে প্রবেশের মুখে দালানে একটি গর্ত 
আছে। এই গর্ত থেকে অনবরত অগ্থিশিখা ওঠে। অগ্িশিখা ওঠে সাত আট ইপ্থি 


৯২ 


পর্যন্ত উপরে। আরও দুটি জায়গা থেকে এরকম আগুনের হস্কা ওঠে! ভক্তেরা 


এখানেই উপঝিষ্ট দুই সাধুর এক জনের হাতে ফুল নৈবেদ্যাদি তুলে দেয়। এই 
সাধুটি অগ্নিশিখার উপর ফুল নৈবেদ্য তুলে ধরে, পরে মন্দিরের ভেতর ছুড়ে দেয়। 

'হুগেল মনে করেন যে, স্থানটি ছিল প্রাচীন বৌদ্ধ ধর্মের একটি কেন্দ্র। 
সেইজন্য এই মন্দিরে ব্রাহ্মণদের তেমন মর্যাদা নেই। এই মন্দিরের ব্রাহ্মণকে বলা 
হয় ভোজকী পুজারী। ভোজকী পূজারী অর্থ যিনি দেবীর উদ্দেশে দান করা 
ভোজ্যাদি আহার করেন। এদেরই বঙ্গদেশে অগ্রদানী ব্রাহ্মাণ বলা হয়। বিশ্বাস এই 
যে, এরা দান করা খাদ্যগ্রহণ করলে এদের মধ্য দিয়ে তা মৃত আত্মীয়দের সুক্ষ 
দেহের কাছে গিয়ে পৌছ্ছুবে। আসলে তারা যথার্থ ব্রাহ্মণ নন। মন্দিরের সঙ্গে যুক্ত 
চাকর বাকর শ্রেণীর যে-সব লোক ছিল তাদেরই বংশধর। পরে ব্রাহ্মণের ভূমিকা 
নিয়েছে। মৃত্তিকাগর্ভ থেকে নির্গত অগ্রিশিখাকে এইভাবে ভ্বালামুখী দেবী বলে 
কল্পনা করে পুজা করার ধারা বঙ্গদেশে ও দক্ষিণ ভারতেও আছে। আদিবাসী 
খারোয়াররা এই ধরনের অগ্নিশিখাকে কেন্দ্র করে বেদী তৈরি করে তারে বলে 
জুয়ালামুখী বা জবালামুখী। 
| জুকৃস্‌ অন্ধ ৪ ইনি ল্যাপ্দের এক দেবী। তাঁর নামের অর্থ ধুনুকের বৃদ্ধ 
মহিলা। ইনি শিশুদের পতনজনিত আঘাতের হাত থেকে রক্ষা করেন বলে ল্যাপরা 
বিশ্বাস করে। আয়াদের দেশের ব্রত কথার কোন দেবীর মতন তিনি। 

৬। জুনো ? জুনো হলেন প্রাচীন রোমের প্রধান এক দেবী। তাঁকে দেবতা 
জুপিটারের পত্ীরূপে কল্পনা করা হয়। ইনি প্রাচীন গ্রীকদেবী হেরার তুল্যা। জুনো, 
জুপিটার ও মিনার্ভা প্রাচীন (রোমানদের দেবদেবীর জগতে ত্রিত্ব গঠন করে 
আছেন। রোমান রাষ্ট্রীয় স্বার্থের দিকে এঁরা সতর্ক দৃষ্টি রাখতেন। জুনোকে 
মহিলাদের বিশেষ দেবী হিসেবে দেখা হত| বিবাহের দেবী হিসেবেও তাঁর স্বতত্ 


মূল্য ছিল সন্তান প্রসবেও তিনি সাহায্য করতেন। প্রত্যেক বছর ১লা মার্চ রোমান 


মহিলারা এই দেবীর নামে অনুষ্ঠান করতেন। এই সময় রোমের এসকুইলাইন 
পাহাড়ের উপর তাঁর মন্দিরে ফুল উৎসর্গ করা হ'ত। রোমান ভাঙ্কর্ষে দেখা যায়, 
ময়ুরেরা এই দেবীর রথ টেনে নিয়ে চলেছেন। | | 

তবে রোমে জুনো যে প্রথম থেকেই জুপিটারের সঙ্গ যুক্তা ছিলেন তা মনে 
হয় না। থাকলেও তা স্ত্রী হিসেবে ছিলেন না। গ্রীক দেবদেবীর (দেবদেবীতে 
নরত্ব আরোপ অর্থা নররূপ আরোগ) চিন্তা রোমে এসে পৌছানোর আগে এমন 
হয়েছে বলে মনে হয় না। আদিতে তিনি চন্দ্রের সঙ্গে যুক্ত ছিলেন বলে মনে হয়! 
চন্দ্রের সঙ্গে মহিলাদের বিশেষ যোগসূত্র আছে। মহিলাদের ভাবাবেগের সঙ্গে 
চন্দ্রের নিকট সম্পর্ক বিজ্ঞানীরাও ইদানিং আবিষ্কার করেছেন। এঁতিহাসিকেরা মনে 
করেন (য, রোমে প্রাচীন গোষ্ঠী-জীবনের বন্ধন দুর্বল হয়ে পড়লে ব্যক্তিগত যে 
সব দেবদেবী আত্মপ্রকাশ করেন জুনোও সেইভাবে বিশেষ গুরুত্ব নিয়ে 
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ত্র পরি লরি: ইরা বি, এই 
ও মমি ও মা। জার পনিটুম-এর আসিরিয়-বযাবিনীয় অর্থ বীজসষটিকারিণী। 
আসিরিয়া-বিদেরা তাঁকে সরপনিটুম বা উজ্জবন'-এই অর্থের দ্যোতিকা বালে মনে 
করেন। 

১০। জাইল্ভি £ ইনি শ্লাভদের এক দেবী। এঁকে পোগোভা নামেও ডাকা 
হ'ত। তাঁকে রোমান শিকারের দেবী ডায়ানার মতও মনে করা হয়। শ্রীদেবী 
আর্টেমিসেরও তিনি সমতুল্যা। চন্দ্রের ধরগদী নামও ডায়ানা। সেই হিসেবে তিনি 
চন্দ্রদেবীরও সমকক্ষা। কুমারী মহিলা (ভারতের কুমারী, বা কন্যাকুমারীর মত) 
হিসেবে বিবাহিতা মহিলা ও কুমারীরা তাঁর পূজো করতেন। কৃষিকর্মে নিয়োজিত 
ব্ক্তিরাও তাঁকে পশুবলি দিয়ে পূজো দিতেন। গোগোভা নামে তিনি ছিলেন 
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আবহাওয়ারও দেবী অর্থাং যিনি অনুকূল হাওয়া দান করেন। 

১১। জিদ্জিলিয়া £ ইনি ব্যাবিলনীয় দেবী ইশতারের মত ভিনাস তুল্যা। 
বিবাহ নিয়ন্ত্রণী দেবী ও উর্বরা শক্তির দেবী হিসেবে শ্লাভরা তাঁর পুজো করতেন। 
মানুষ সাধারণতঃ সন্তান কামনায় তাঁর পুজো দিতেল। এই জনা তাঁকে আমাদের 
দেশের মা ষষ্ঠীর মত মনে করা যেতে পারে। 

১২ জিলোনেন $ ইনি প্রাচীন মেক্সিকানদের এক দেবী। প্রাচীন মেক্সিকান 
আযজ্টেকরা এমন কিছু দেবদেবীর কল্পনা করেছিলেন যাঁরা বিশেষ করে 
রক্ষাকত্রীর ভূমিকা নেন। জিলোনেন তেমনই এক 1115 
কুমারীদের বলি দেওয়া হ'ত। 

১৩। জোপোট্লাটেনন £ ইনিও প্রাচীন মক্সিকানদের এক দেবী। শ' 
অর্থ জোপো্টলানদের মাতা। ইনি এক ধরনের ওযধিগপপূর্ণ সুগন্ধ ধূপ জ 








কেই বি বো 





জো করেন। মহাভারতের ভীত্ম এই দেবীরই পুত্র ছিলেন। গঙ্গা নারীরপ গ্রহণ 
করে রাজা শুক বাহ করেছন তাই উরে তীর ভগ 
সর্বপরণবাদী মনোভাব ও দেবাদেবীতে নরত্ব আরোপ করে পুজো করার ধারা লক্ষ্য 
করা যায়। 

১৫। জিয়েবন্ন ঃ জিয়েবনন বা জাইল্ভি সমগোত্রীয়া দেবী। তাঁদের ভূমিকাও 
একই ধরনের 

১৬। জৌচিকোয়েটজল £ ইনি প্রাচীন আমেরিকার মেক্সিকানদের অর্থাৎ 
আজ্টেকদের ফুলের ও প্রেমের দেবী। সারা দেশে তাঁর গৃজো হ'ত। তাঁর 
সম্মানে বড় বড় পিরামিড তৈরি করা হয়েছিল। 





ঝা 
১। ঝক্রা বুরহী: ইনি ওরাওনের পৃথ্বী মাতা। এঁকে কালো পক্ষ, বক্রা 


: বুরহী, সরণা বুরহী ইত্যাদি নামেও ডাকা হয়। সরণা অর্থ ঝোগ। অর্থাৎ তিনি 


(ঝোপবাড়েরও দেবী। মুণ্ডারাও তাঁর পূজো করে। জাইর-এরা তাঁকে বলে 
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ভাত ও ধোনো মদ দিয়ে গুজো করা হয়। তাঁর অধিষ্ঠান হল শাল গাছের 
গোড়ায়। সেখানে জল ভরা একটি ঘট বসানো হয়। যদি রাতের বেলা ঘটের জল 
অনেকটাই উবে যায় তবে মনে করা হয় আগামী বছর অনাবৃষ্টি হবে। যদি দেবীর 
কাছে মানত করা কোন মুরগি কালো পক বা ঝক্রা বুরহীকে দেওয়া চাল খুঁটে 
খায় তবে মনে করা হয় যে, আগামী বছর ভাল বৃষ্টি ও ফসল হবে। কেউ কেউ 
]॥ মনে করেন যে, যেসব অসুর সূর্য দেবত৷ 'ধর্ম-কে বিরক্ত ক'রে প্রাণ হারিয়েছিল 
| তাদের আত্মাকে খুশি করার জন্যই এই কালো পরু পুজা করা হয়। পরবর্তী 
মুণ্তীরা যখন এই দেশ দখল করেছিল তাদের হাতে নিহত আত্মাদের খুশি করার 
গাগা ৮ 
ডের সম্পর্ক দেখে কেউ কেউ মনে করেন, ইনি বৃক্ষশক্তি ছাড়া আর 
ভারতে বৃক্ষণক্তি পূজার সার 













দেওয়া হয়। রী রি অনেক ৬৫৭ বলি টানে ্ররথনা করা হয়_ 

“হে কালো পক প্রচুর বৃষ্টি হোক। আমাদের গৃহত্াঙ্গণ ও শম্যক্ষেত্র শস্য 
সমারোহে ভরে উঠুক।' সন্ধ্যা বেলা কোন জোয়ান গুণিনকে পিঠে করে নিয়ে 
তার বাড়িতে যায়। সেখানে জোয়ানের স্ত্রী তার গা ধুইয়ে দেয়। পরের দিন 
সকালে গুণিন গ্রামের বাড়ি বাড়ি ঘুরতে রেরন। প্রত্যেক ঘরেই মেয়েরা তার পা 
ধুইয়ে দেয় ও তাকে চাল ডাল টাকা পয়সা দেয়। গৃহের কল্যাণের জন্য তার 
কিছুটা ফিরিয়ে দেওয়া হয়। বাকিটা গুণিন নিজে নেন। এর পর নাচগান হৈ 
াল্লাড় আরন্ত হয়। এটা শেষ পর্যন্ত বেলেল্লাগনায় এসে ঠেকে। 

(যে ভোজ উৎসব হয় তা উর্বরাশক্তির জন্য ভোজ উৎসব। এই সময় 
ওঁরা্ঁদের মধ্যে বিবাহ শাদীরও ধুম পড়ে যায়। মনে করা হয় যে, এই উৎসব 
8 শেষ হলে ভূতাপ্রেতেরাও শান্ত হয়ে থাকে। এই ভোজ উৎসবকে বলা হয় সরহৃল। 
গুণিন এই উত্সবের সময় যে গৃহেই যান না কেন সেই বাড়ির মেয়েদের সঙ্গে 
নাচ আরম্ত করেন। তিনি মেয়েদের খোঁপায় ও ঘরের দরজায় শাল ফুল গুঁজে 


৯৬ 





(দশউলি। প্রতি বছর নতুন শস্য উদ্গমনের সময় তাঁকে কালো মুরগি বালি দিয়ে 


দেন। যে গুণিনকে মেয়েরা একটু আগেই প্রচণ্ড শ্রদ্ধা দেখিয়েছিল তার মাথাতেই 
ভারা উদ্ামভাবে ছড়ায় ঘড়া় জল ঢালতে আর্ত করে। গুণিনের যাতে ঠা না 


লাগে সে জন্য প্রচুর পরিমাণে ধেনো খাওয়ানো হয়। 


এই যে নৃত্য, এই যে ভোজ, সবই এক ধরনের জাদুক্রিয়ামাত্র। পবিত্র বলে 
গণ্য গুণিনের মাথায় জল ঢালার অর্থ হ'ল এক ধরনের জাদুক্রিয়া-_ যার দ্বারা 
চুর বৃষ্টি নামবে বলে মনে করা হয়। বসন্তকালের হোলি উৎসবে 1,$ এমনটিই 
করা হয় সমতল ভূমিতে। “মাইটা হুলি' বা কাদা দিয়ে হলি খেলার যে রেওয়াজ 
আছে তা এই ধরনের জাদুক্রিয়া মাত্র যা দারা বৃষ্টি নামবে বলে আশা করা হয়। 
এই হল প্রাচীন বসন্তোৎসব বা 90719 ৫2706. অবশ্য আজ অধিকাংশের কাছে 
হোলির সেই মূল অর্থটা হারিয়ে গেছে। তবে ওরাঁদের প্রতিটি উৎসবে 
অপশক্তিকে খুশি রাখার একটা ব্যাপারও আছে, কারণ, তারা মনে করে যে, 
তানের সন সই অত তি না 


সপন ০ 


১। টড £ প্রাচীন আরবীয় নবতিয়ানদের তিনি এক দেবী। এই 
নবতিয়ানরা অরমিয়ান ভাষায় কথা বলঙেন। তবে তাঁদের এই দেবীর ভুমিকা 
সম্পর্কে কিছু জীনা যায় না। 

২।টরি উড়িগ্যার পূর্বঘাট অরণ্যের আদিবাসী এক উপজাতির নাম কণ্ত। 
এই কণুদের অস্টা (বতীর নাম হল বুরা। তিনি গৃথীমাতা রূপে দেবী টরিকে সৃষ্টি 
করেছিলেন। সুতরাং দেবী টরি কণুদের পুথীমাতা। বুরা টরির উপর খুশি ছিলেন 
না, কারণ টরি পল্মীর করণীয় কর্তব্য করতেন না।,টরি স্থূল জগৎ ও মানুষ 
তৈরিতে আপত্তি করেছিলেন, তবু বুরা যে জগৎ তৈরি করেছিলেন তা সবটাই 
স্বর্গে পরিণত হত, যদি না টরি ঈর্ধাবশতঃ তার ক্ষতি করতেন। এর ফলে বরা ও 
টরির মধ্যে সংঘর্ষ শুরু হয়ে যায়। অধিকাংশ কণই বিশ্বাস করে যে, এই সংঘর্ষে 
টরিই জয়লাভ করেছিলেন। বুরা গুরুত্বের দিক থেকে তাই দ্বিতীয় পর্যায়ে নেমে 
আসেন। টরি মানুষকে শিকার, যুদ্ধবিদ্যা ও কৃষিকর্ম শেখান। তবে বিনিময়ে 
নরবলি দিয়ে গৃজা দাবি করেন। বর্তমানে এই দেবীর কাছে আর নরবলি দেওয়া 
হয় না, তবে তার বদলে মোষ বলি দেওয়া হয়। বলি প্রদত্ত পশুর এক চাক মাংস 
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নিয়ে গ্রামের মাটিতে ও প্রতিবেশীদের 
সমগ্র অঞ্চল উর্বরা শক্তিতে ভরে উঠে। | 

দেবীকে খুশি করার জন্য এখন কণুরা আর নরবলি দিতে রাজি নয়। 
সুতরাং বিপদ আপনের দিনেও আর নরবলি দিয়ে টরিকে খুশি করার চেষ্টা চলে 
না। বরং তাদের এখন বলতে শোনা যায়, 'আমরা মরব, তবু নরবলি দেব না।' 
বিশ্বাস। এর ফলেই রোগ শোক মহামারী, অনাবৃষ্টি দুর্ভিক্ষ ইত্যাদি দেখা দেয়। 
_ সুতারং নরবলি দেবার জন্য কণুদের মধ্যে ইচ্ছা জাগে। আগে এই ইচ্ছার কাছে 
নতি স্বীকার করেই ইচ্ছার বিরুদ্ধে নরবলি দেওয়া হ'ত। এখন আর নরবলি হয় 
না। | | 

টিউ £ আয়ার্লান্ডের কেপ্ট দেবতা লুগ-এর ধাত্রীমাতার নাম 


শস্য-দেবীরূপে আত্ম 
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ুকরিযাপূর্ণ উৎসবাগ্ি নৃত্যও হয়। এই উৎসবাগি নৃত্য আমাদের 


চি 


দেখে কান্ত্সব বা দোল উৎসব নামে পরিচিত। আমাদের দেশে শরত্কাল 


যেমন শমাসংগ্রহের সূচনা করে আয়াললাডেও আগস্ট মাসে তেমনই দেবতা লুগ 
ও তাঁর ধাইমাকে কেন্দরকরে লুগন্সদ উৎসব হয়। বর্তমানে আর পৌত্তলিক 
মানসিকতাতে পৃজো হয় না। | 

8| টেলেগ্লেন এজেন £ মধ্য এশিয়ার নানা উপজাতি এক সময় মাতা 
পৃথিবীকে দেবী জ্ঞানে পূজো করত, যেমন বুরিয়াৎ, মোঙ্গল ইত্যাদি। মোঙ্গলরা 
এই দেবীকে ডাকতেন টেলেগলেন এজেন নামে। শব্দটি অর্থ ধরণী মাতা। একটু 
ভালভাবে একে বলত অলতন টেল্জি অর্থাৎ স্ব্ণময় মৃত্তিকা। তৃকী জাতের 
লোকেদের মধ্যেও এই দেবীর পুজার ব্যবস্থা ছিল। মোঙগলদের কাছে মৃত্তিকা বা 
ধরণী ছিল মহিলা স্বরূপা। কিন্তু আকাশ গিতৃস্বরূপ। | 

৫। টেল্লুস £ ইনি প্রাচীন ইটালীর পৃথীদেবী। ল্যাটিন শব্দে তাঁকে টেন্লুস 
বলা হত। প্রাচীন রোমানরা পৃথ্বী-শক্তিকে টের্বা মাতের বা টেন্ুস হিসেবে কল্পনা 
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করতেন। টেন্লুসকে খুশি করার জন্য গর্ভবতী গাতী বলি দেওয়া হ'ত। গাভীন 


গরুর পেট চিরে বাচ্চা বের করে তার ছাই 'ঘোড়ার রক্েরে সঙ্গে মিশিয়ে মাটিতে 


দেওয়া হ'ত। এতে পৃথিবীর উর্বরতা শক্তি বৃদ্ধি পায় বলে বিশ্বাস ছিল। শুধু যে 
ৃততিকার উর্বরাশভি বৃদ্ধি পায় তাই নয় __ মৃত্তিকা গর্ভে যে-সব শোর বী 
উদ্‌গমের অপেক্ষা করছে তাদেরও শি বৃদ্ধি গায় বলে বিশ্বাস ছিল। বীজ রক্ষিণী 
হিসেবেও তাঁর গৃজো হত। দেবী ডেমেটার যেমন মৃতের জগতের সঙ যত 
ছিলেন তেমনই টেনলুসও রসাতল ও প্রেত-জগতের সঙ্গে যুক্ত ছিলেন। বিবাহ- 
উত্সবেও এই দেবীকে স্মরণ করা হ'ত। পৃথিবী ছিল প্রাচীন রোমানদের কাছে 
ফলদাত্রী স্বরূপা। গ্রীকরাও অনুরাগ চিন্তাই করত। তিনি শুধু শস্যদাত্রী নন 
সম্তানদাত্রাও ছিলেন। মৃত্যুর পর (লোকে করণাময়ী গৃ্ী মাতার কোলে গিয়েই 


যনছিল। আর 

.. ৬। টেগউ ইউর্ফ রোন £ ইনি প্রাচীন ওয়েল্শের সর্পদেবী। তাঁর নামের 
অর্থ সবর্মণ্ডিবক্ষা। 1557121 

৭ ট্লাকোল টিওটল £ ইনি মেক্সিকোর প্রচীন আমেরিকানদের এক দেবী। 
হয়। ইভের মত তিনিই প্রথম পাপ করেছিলেন। আসলে গল্পের আকরে যা বলা 
হয়েছে তাই এই যে, তিনিই হলেন আন্যাশকতি। আদ্যাশি অবিচছিন শূনাতা 
থেকে বিচ্ছিন হয়ে অনিত্য জগৎ তৈরি করেছিলেন। সুতরাং এটাই হল গাগ। 
তাওবাদের তিনি ইন-এর সমকক্ষা। রব যোগের হংস-এর স-এর মতন। . 
ট্লাকোল টিওটলের মধ্য দিয়ে যে গাগ এসেছিল সেই পাপ এসেছিল সময়ের 
তাকে আনুষ্ঠানিক ভাবে জল ধৌত করে বলত, 'জলদেবীর কাছে এস। 
জলদেবতার কাছে এস। তোমার পাপ স্বালিত হোক, যে-পাপ জগতের উন্তব 
অবধি বয়ে আসছে।' আমাদের দেশে আদ্যাশকি মহামায়া হওয়া সত্বেও মায়াকে 
জয় করার জন্য যেমন তাঁরই আরাধনা করা হয় তেমনই হয়তো প্রচীন 
মেকসিকানরা ট্লাকোল টিওটল-এর গৃজা করতেন। আজটেক ও তাদের সঙ্গ 
নিকট সম্পর্কে যুক্ত লোকেরা এই দেবীকে পৃজো দিতেন। এই দেবী মহিলা 
গুণিন ও ধাতৃদের পুষ্ঠপোষিকা ছিলেন। 

৮। টেটিও ইননন £ ইনি আমেরিকার প্রাচীন মেঞিকানদের দেবমাতা তুলযা। 


ৃ আমাদের ঝ্থেদের অদদিতির মত। তাঁর আর এক নাম টোচি। মেক্সিকানরা এঁকে 


বলতেন, আমাদের পিতামহী। যেমন আমাদের কামাথ্যা। কামাধ্যা শবের উৎপত্তি 


9৯ 















টুল নি 8 নামেও ডাকা হ'ত। এর অর্থ 


তি ৮৮ বনে চা কা হত ভার জায় ব বু 


রা ২7১১8118 1 
| কী মর উস য় দর দন দা টন সির সহী 
ছিলেন। 

১১। টোনন্জিন £ ইনি প্রাচীন আমেরিকার আ্আজটেকদের এক দেবী। 
সর্পিণী রূপেও এঁকে দেখা হ'ত। টোননজিন শব্জের অর্থ “আমাদের মাতা? | 
মেক্সিকোতে ইনি পৃথ্থীমাতারূপে পরিচিতা ছিলেন। মধ্য আমেরিকার প্রচীন 
দেবদেবীর মধ্যে তিনি ছিলেন সর্বাপেক্ষা রক্তপিপাসিনী। নরমাংস তিনি অত্যন্ত 
গছন্দ করতেন। তাঁকে নরবলি দিয়ে উজ্জীবিতা রাখার চেষ্টা করা হ'ত এই কারণে 
(য, জীবন-বৃক্ষের' তিনিই ছিলেন উৎম। জগৎ প্রাণশক্তি আহরণ করছে তাঁর 
(থকেই। সেই জন্য তাঁকে প্রসন্ন রাখা ও উজ্জীবিত রাখা প্রয়োজন ছিল। 

১২। টোয়োউকে-বিমে £ জাপানীরাও ধা্ৈদিক আর্থদের মত প্রকৃতির 
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_দ্দিতেন। 





শক্তির পূজো করত। তেমনই এক দেবী ছিলেন খাদ্যদেবী টোয়ো-উকে-বিমে। 
তিনি যে শুধু দানাশস্যের দেবী ছিলেন তাই নয়, মৎস্য, পশু ইত্যাদি শিকারেরও 
দেবী ছিলেন। তা ছাড়া পরিধানের বন্তু, বাস করার গৃহ এ-সবও তাঁর করুণাতেই 
হত বলে বিশ্বাস ছিল। তাঁর আত্মা সমগ্র প্রকৃতির উপর দিয়ে ঘুরে বেড়ায় এরকম 
বিশ্বাসে জাপানীদের কোন ঘাটতি ছিল না। আরও নীনা নামেও এই দেবীর অস্ত 
ছিল। সে নামগুলো শুনলে তাঁদের স্বতন্ত্র দেবী বলে ভুল হবার কথা। আসলে 
তাঁরা একই দেবী, টোয়ো-উকে-বিমে। 

১৩। ট্রিফিস ? ইনি প্রাচীন মিশরের এক রাজকুমারী, দেবীত্তরে উন্নীত 
৬৭৬... প। তি 
ছিলেন প্রেমের দেবী। মানুষের ভাগের ৮১ 
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ক্০৮৭ তির হারার ৬ লেডি 


_দেবী।ত্রিপুরাবাসীরা প্রকৃতির শক্তিকে গৃজা করতে ভালবাসে। টুইমা হলেন নদী 


দেবী। এখন তাঁকে দেবী গঙ্গার সঙ্গে এক করে দেখার প্রচেষ্টা চলেছে। অগ্রহায়ণ 
মাসে এই দেবীর পূজা হয়। গৃজার সময় ক্লানের ঘাট থেকে দেবীর বেদী পর্যন্ত 
একটি সৃতা টেনে দেওয়া হয়। এই সূতো কেউ অতিক্রম করেনা। গশ্চিম 
ভারতের অনেক গুহা-মন্দিরে তাঁর মূর্তি খোদাই করা দেখা যায়। 

১৬। টুটিলিনঅ ইনি প্রাচীন রোমানদের এক উর্বরা শক্তির দেবী। শস্য 
দেবতা কনসাস-এর সঙ্গে এঁর পূজা করা হ'ত। 


| ঠ 
১। ঠাকুরাণী মাঈ £ বিহারের সিংভূম ও দক্ষিণ (লাহার গড়ের ভূইয়ারা এক 
সময ঠাকুরাণী মাঈ নামে এক দেবীর পুজা করতেন। ওড়িশার কেওঞ্জর অঞ্চলের 
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ক মর না 
দেওয়া হ'ত। এখন এই দেব দুর্গা নামেই সমধিক প্রসিদ্ধ আজও আদিবাসী 





দত পুর মাংস দেবীর তক্তেরা গ্রহণ করে। উত্তর প্রদেশের মীর্জাপুর 

ভূইয়ারা এর গুজো দেয়। এখন এই ঠাকুরণী মাঈ তাদের কাছে কালী 
ৃ ্‌  ঠাকুরাণী মাঈ মূলতঃ গ্রায়দেবতা। এই দেবীকেই বীর 
হোররা বালে মহামাযা। গ্রামের প্রন্তভাগের থানে কাঁচা বাঁশের খুঁটি ও কাচা 
উলুখড়ের ছাউনী দিয়ে পুজোর সময় দেবীর জন্য বেদীর উপর সাময়িক মণ্ডপ 
তৈরি করা হয়। বঙ্গদেশে সর্ববই এই ধরনের ব্যবস্থা আজও আছে। ছত্তিগড় 
৮৭০৮ পিপ নে কখনও বা 
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১। ডম-ীল-ুন্নন £ প্রাচীন ব্যাবিলনীয়দের মিষ্টি জলের (দবতার নাম ছিল 
ইয়া। কখনও কখনও ইয়াকে অবশ্য পৃথিবীর দেবতা হিসেবেও কক্পনা করা হৃত। 
| কখনও কখনও মনে করা হত গভীর জলের দেবতা হিসেবে। তাঁর পত্রীর নাম 
5) ছিল ডমকিন। কখনও কখনও তাঁকে ডম-গল-নুন্ন নামেও ডাকা হৌত। কিন্ত 
প্রটীন সুমেরিয়রা তাঁকে ডাকতেন “নিন-কি' বা পৃথিবীর রাণী নামে। তাঁকে গভীর 
সমুদ্রের রাণীও বলা হ'ত। 


১০২ 





তিরা ছাগল, ভেড়া ইত্যাদি বলি দিয়ে এই দেবীর পুজো করে। , 







(দবীদের পূজার জন্য দেবোত্তর জমি আছে। এ-জন্য কোন রাজস্বও দিতে হয় না। 









সুমেরিয়রা ইয়াকে নিন-অ-গল অর্থাং প্রচণ্ড শক্তিধর দেবতা নামেও 
ডাকত। ইয়ার প্রতীক ছিল বড় মাছ বা মকর। ভারতীয় গঙ্গাদেবীও মকর-বাহিনী। 
সুতরাং জলের শক্তিকে দেবতা (বরুণ) বা দেবী (গঙ্গা) হিসেবে কল্পনা করার 
প্রবণতা প্রাচীন ভারতীয়দের মধ্যেও ছিল। 'সেই হিসেবে ডম-গল-শুন্ন অনেকটা 
আমাদের গঙ্গাদেবীর মত। ভারতীয় পুরাণে যেমন সমুদ্র-দেবতা বরুণের সন্ত্রীক 
কল্পনা আছে__ ইয়ার সঙ্গে ডম-গল-নুন্ন-এর চিন্তাও অনুরূপ। স্বতন্ত্র দেবী 
হিসেবে তিনি কতটা মর্যাদা পেতেন কে জানে! তবে ইয়াকে শ্রদ্ধা জানানোর 
ক্ষেত্রে তাঁর যে একটা বড় ভূমিকা ছিল যে বিষয়ে সন্দেহ নেই। কারণ, একটি 
সীলমোহরে দেখা যায় জনৈক পূজারীকে ডম-গল-নুন্-ন বা ডমৃকিন ইয়ার কাছে 
নিযে যাচ্ছেন। ইয়ার আসনের নিচে রয়েছে বড় একটি মাছ বা মকর। ইয়ারকে 
অনেক সময় মৎস্য আকারেও দেখা যায়।, নর বিখাত দেবতা মাডুককে 
ইয়ার সন্তান রূপে কল্পনা করা হয়। 

২। ডমোন ঃ ইনি প্রাচীন কেপ্ট-জাতির এক আঞ্চলিক দেবী! অন্য কোন 
দেবতার গে এ সম্পর্ক নেই ধা কোন ২৯ খল দেখা 





তিনিই র ৮৮৯০-৮৮-৭২ 
প্রকৃতির খতুতে খতুতে রূপ পরিবর্তন প্রাচীন গ্রীকদের ভারতীয়দের মতই আকৃষ্ট 
করেছিল। প্রকৃতির এই রূপ পরিবর্তনের জন্য দেবী ডেমেটার দায়ী ছিলেন বলে . 
তাঁরা মনে করতেন। তিনি দেবরাজ জিউস-এর ভগ্নী ছিলেন। দেবরাজের তন্বী 
হিসেবে গ্রীসের দেবদেবীদের অন্যতম এক শ্রেষ্ঠ দেবী ছিলেন তিনি। 

গল্প আছে £__ আগে প্রকৃতিতে শীত বলে কিছু ছিল না, ছিল ফুল ফল 
সজ্জিত চির বসন্ত। কিন্তু একদিন ডেমেটারের কন্যা পারসেফোন বান্ধবীদের ণিয়ে 
যখন একটি অধিত্যকাতে ফুল তুলছিলেন সেই সময় পৃথিবীর বুক চিরে বেরিয়ে 
আসেন মৃত্যুদেবতী গ্ুটো। তিনি তাকে নিজের রাণী করার জন্য পাতাল পুরীতে 
নিয়ে যান। ডেমেটার এত আঘাত পান যে, সান্তনা দিয়ে তাঁক শান্ত করা যায় না। 
থাকেন। পৃথিবীকে তিনি শস্য উৎপাদন করতে বাধা দেন। যতদিন পর্যন্ত না তাঁর 
কন্যাকে ফিরে পাবেন ততদিন পৃথিবীতে শস্য জন্মাতে দেবেন না বলে প্রতিজ্ঞা 
করেন। সারা বছর পৃথিবীতে এক দানা শস্য উৎপন্ন হয় না। মানুষ অনাহারে 
মৃত্যুমুখে পতিত হয়। অবশেষে জিউস গুটোকে বুঝিয়ে সুজিয়ে পার্সেফোনকে 
ফেরৎ পাঠাতে রাজি করান। শর্ত হয় এই যে, যতক্ষণ পার্সেফোন ফেরৎ না যাবে 


১০৩ 





রর 
ফেলা হয়েছে। এঁদের মধ্যে একজন ছিলেন আর্েডিয়ান আর্টেমিস যাঁর রথ টানত 
স্ব্ণঙ্িমণ্তিত হরিণ। আর একজনের নাম ছিল টরিয়ান আর্টেমিস। টরিয়ান 
আর্টেমিস-এর পূজো হত এখে্স ও স্পার্টাতে। তিনি ছিলেন অত্যন্ত রুক্ষ দেবী। 
ফে-সব স্পা্টানকে শাস্তি দেওয়া হ'ত তাদের এই দেবীর বেদীর কাছে এনে চাবুক 
কষা হত। এদের শরীর থেকে তাঁর বেদীতে রক্ত গড়লে দেবী খুব খুশি হতেনা। 
তবে এফেসিয়াতে যে আর্টেমিস ছিলেন তাঁর সঙ্গে ডায়ানার কোন সম্পর্ক ছিল 
না। মূলতঃ তিনি ছিলেন এশিয়ার কোন দেবী। তিনি ছিলেন প্রীণদায়িনী। 
নানাভাবে তিনি মানুষের সহায়িকা ছিলেন। প্রাচীনকালে তাঁর এফেসাসের মন্দির 
ছিল পৃথিবীর সপ্ত আশ্চর্যের এক আশ্চর্য। 
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৫। ডনু £ ডনু হলেন প্রাচীন কেল্টদের এক দেবী। ডনু শব্দের অর্থ. 
দেবমাতা। যদিও বংশপরিচয়ে,তাঁকে ডগ্দ ও ডেলবিস্‌-এর কন্যা হিসেবে চিহ্নিত 
করা হয়েছে তথাপি মূলত তিনি ভারতীয় আদিতির মতন দেবমাতা। তাঁরই এক. 
নাম বোধহয় ছিল অনু। “অন্‌ শব্দ থেকে অনু শব্দ এসেছে। “অন্‌” শাব্দের অর্থ 
প্রচুর, প্রতিপালন করা। তাকে মমৃদ্ধিদায়িনী দেবী রূপেও বর্ণনা করা হয়েছে। ডনু 
ও অনু একই অর্থরোধক। ডনু হল্নে উর্বরাশক্তির দেবী অর্থাৎ পৃথীমাতা। তাঁর 
থেকেই অন্যান্য দেবতাদের উৎপত্তি হয়েছিল বলে বিশ্বাস। পৃ্বীমাতা হিসেবে 
ডেমেটারের মত তিনিও কোনও বা কোনভাবে রসাতলের সঙ্গে যুক্ত ছিলেন। 
এরকম ভাবার কারণ, শস্য মাটির নিচ থেকে গজায়! (সদিক থেকে দেখতে 


গেলে শস্য হল রসাতলেরই দাস। এই রসাতল থেকে মানুষের 


না গা এ রাও ॥ কিট 
ফিগালিয়ার ওাজল্জজার রিতা উদ, 


চারার রিবা নুরের ভাত ও উদ 
সবটাই পাতালের অবদান। . ও 

মামা ছিলো উনীতিরিাদবীগ করিনি (311)-এর 
সঙ্গেও এক করে দেখা হয়। এই ব্রিগিট ছিলেন দেবতা দগ্দ-এর কন্যা এবং 
ব্রায়ান ফুচেইর ও ইউচরবর-এর মা। ব্রিগিটকে জ্ঞানের দেবীও বলা হ'ত। তিনি 


_ কান্যেরও দেবী ছিলেন। তাঁর আর দু'জন বোন ছিলেন। তাঁদের নাম একই। 


একজন ছিলেন ওষধের দেবী। আপর জন কর্মকার বা স্বর্ণকারের কর্মের দেবী। 
জ্ঞানের দেবী হিসেবে ডনু ছিলেন শ্রীকো-রোমান দেবী মিনার্ভার তুল্য। তিনি 
অগ্নিদেবীও ছিলেন। কখনও কখনও শুধু মহিলারাই তাঁর পৃজা করতেন। 
আদিকালে বেপ্টরা সেমাইটদের মত মহিলাত্মিকা শক্তিরই আরাধনা করতেন 
পুরুষাত্বুক শক্তির নয়। 

| ডিওন £ ডিওন হলেন প্রাচীন গ্রীসের দেবরাজ জিউস-এর পত্রী। 
দেবরাজ জিউস স্বর্গের রাজা হলেও কখনও কখনও যেমন পাতালের রাজা 
হিসেবেও স্বীকৃতি পেতেন তেমনই ডিওনও আকাশের দেবী হয়েও কখনও 















: কখনও পৃথিবী দেবী বা সমুদ্র দেবী হিসেবেও স্বীকৃতি পেতেন। ডোডোনা নামক 

স্থানে ডিওন-এর একটি মূর্তি ছিল। ডোডোনাতে একটি প্রত্যাদেশ হয় যে, 
এথেনীয়রা সেখানে গুঁজো দিতে এলে ব্োগ্ বা রুপোর পাতে কি কি সমগ্রী 

| গৃজোর জন্য পাঠানো হয়েছে তার একটি তালিকা তৈরি করে দিতে হবে। 

] ৭। ডিভোনা ঃ ডিভোনা হলেন প্রাচীন কেপ্টদের পৃথ্বীমাতা। এঁর প্রতীক 
| ছিল ফল, ফুল ও একটি শিশু। আদিকালে পৃী মাতাকে এইভাবেই দেখা হ'ত। 
পরবর্তীকালে তাঁকে স্থানচ্যুতা করে সেখানে দেবতা হিসেবে এসেছিলেন 
ডিসগাটের ও দগ্দ এই পৃথিবী মাতা এবং অনা নামে পৃ্ী মাতা তথ 
দেবতাদের পরী হিসেবে দেখা দেন। কেপ্টদের পৃ দেবতা ডিসপ্যাটে-এর 
£ আফগানিস্তান ও চিত্রল, বদক্শান ও কুনর উপত্যকার মধ্যে 
্টান। কাফিরিদের টা রত 














কা রাবার 
ছিলেন কাফিদের কাছে প্রিয়তমা। যাদের ঘরে পুত্র সন্তান জন্মায় তারা বাৎসরিক 
অনুষ্ঠানে ধুমধাম করে এই দেবীর পূজা দেয়। দেবীর কাছে ছাগল বলি দেওয়া 
 হয়। এই দেবী শস্য, বিশেষ করে গম জাতীয় শস্য রক্ষা করেন বলে বিশ্বীস। 

কাফিরিস্তান আজ ইসলাম দ্বারা প্লাবিত হলেও গোপনে গোপনে আজও 
এখানে অনেকেই প্রাচীন ধর্মীয় বিশ্বাস অনুযায়ীই চলে বলে মনে হয়। দেবী 
ই... ডিজেন হয়তো কাফিরিদের পৃথ্বীমাতা স্বরূপা। 
& ট। ডোমিনী £ ইনি প্রাচীন কেপ্টদের এক আঞ্চলিক দেবী। পুরুষ দেবতার 
সঙ্গে সম্পর্কহীন এরকম আরো অনেক আঞ্চলিক 'দৈবী কেপ্টদের ছিল। 

১০। ডোমূনু? প্রাচীন কেল্টদের ইনি এক মাতৃদেবতা। এঁকে পৃথিবী মাতা 
|) বলে গণ্য করা হত। 

১১। ডাকিনী-ডাইনী £ হিন্দু যট্‌ চক্ত কল্পনায় দেহের ছটি চক্রের ছটি 
অধিষ্ঠাত্রী দেবী আছেন। তান্ত্রিক যোগিরা এদের স্মরণ করে থাকেন। এই 
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(দবীদের নাম__ ডাকিনী, রাকিনী, লাকিনী, কাকিনী, শাকিনী ও হাঁকিনী। এর 
মধ্যে ডাকিনী হলেন মূলাধার চক্রের শক্তি স্বরূপা দেবী। এই শব্দের অর্থ গতিময় 
জ্ঞান। 

ডাকিনী, রাকিণী প্রমুখ নাম লক্ষ্য করলে মনে হয় নামগুলি সম্ভবতঃ সংস্কৃত 
থেকে উদ্ভূত নয়। কিন্তু তিব্বতী ভাষায় 'ডাক' বলে একটি শব্দ আছে যার অর্থ 
জ্ঞানী। সেই অর্থে ডাকিনী হল মহিলা জ্ঞাণী। বঙ্গদেশে যে 'ডাক ও খনার বচন' 
বলে একটি কথা আছে সেই “ডাকের বচন" কথার মূল অর্থ বোধ হয় জানীর 
বচন। ডাকিনী শবের মূল অর্থ সন্তবত গুহ জ্ঞান সম্পন্না। বাংলা 'ডাইনী” শব্দের 
মধ্যে তার রেশ আছে। মধ্যযুগে নাথ-সাহিত্যের রাজা গোপীচাঁদের মা ময়নামতী 
ছিলেন মহাজ্ঞান সম্পন্না ডাইনী। সুতরাং ডাকিনী দেবী হয়তো নিগুঢ জ্ঞান 
সম্পন্না কোন তিব্বতী দেবী। আআংলো-স্যাক্সন শব্দ 91০০৪ যা থেকে ইংরেজী 
91101 শব্দ এসেছে তার সঙ্গেও ডাকিনী শবের মিল আছে। 91008 শব্দের অর্থ 
জ্ঞান। সেই অর্থে 5110 শব দ্বারা বোঝায় জানী মহিলা। ডাইনী ও 9110] 
শব্দটি শুনতে খারাগ শোনালেও অর্থের দিক থেকে তেমন খারাপ নয়। তবে এর 
ভাল ও মন্দ দু'টো দিক আছে। ডাইনী ও ৬110 উভয়েই তুকতাক জাতীয় কাজ 


কা পহীতিরাকারা উঠেছে লোকে লন দুটো শুনেই আক | 


ওঠে। ্‌ 

১২। না দর চিজ গার দেবীর উল্লেখ 
দেখতে পাই-_ তাঁর নাম ডোস্বী। তাঁকে নৈরাত্মা, নৈয়ামণি, চণ্ডালী, মাতঙগী 
শবরী আরও নানা নামে ডাকা হয়। 

বৌদ্ধ তান্ত্িক সাধনায় শক্তিমান ও শক্তিরূপে রয়েছেন ভগবান ও ভগবতী। 


সাধকের ভেতরেই তাদের অধিষ্ঠান। সাধক চিত্ত স্বয়ং ভগবান। নৈরাত্মাই 


গৃহিণী। বৌদ্ধ সাধক কাহপাদের দোহাতে সেরকম উল্লেখেই গাওয়া যায়। নুন 


' যেমন জলের সঙ্গে মিশে যায় সাধকচিত্ত তেমনই নৈরাত্মার সঙ্গে মিশে যায়। মন 


ভগবান। শূন্যতারপিণী প্রজ্ঞাই হলেন ভগবতী বা ডোম্বী। চর্যাগীতিকার 
কুকুরীগাদের একটি গীতিতে পাওয়া যায় এমন ভাব 
'হাউ নিরাসী খমনভতারী 
(মাহোর বিগোয়া কহুন ন জাই।' 
অর্থাং দেবী বলছেন__ “আমি আশীরহিতা ও আসঙ্গরাহিতা। খ-মনই 
আমার ভর্তী বা স্বামী। আমাদের মিলনের কথা বলা যায় না। খ-মন শবের অর্থ 
শূন্য মন, অর্থা তান্্িকদের চতুর্থ শূন্য বা সর্বশূন্যস্তরের প্রকৃতিপ্রতাস্বর মন। এই 
(দবীকে (ডোম্বীকে) কোথাও যোগিনী, কোথাও ঘরণী, আবার কোথাও ডোস্বী, 
চগ্ডালী, মাতন্গী, শবরী ইত্যাদি নামে সম্বোধন করা হয়েছে। জাঁকজমক করে 


১০৭ 








অর্থাং চতুরালী দেখে বজ্বধর সাধক তাঁকে কামচগ্ডালী বলে উল্লেখ করেছেন। 


আসলে এসবই হল প্রতীকী ভাষায় মরমিয়া অভিজ্ঞতার কথা। এই ডোশ্বী 


আসলে হিন্দু যোগের কুলকুণুলিনী শ্তি। বৌদ্ধতন্ত্রে মণিচক্রে এই কুলকুগুলিনী 
চগ্ডালী হিসেবে পরিচিতা। এই চণ্ডালী শক্তি উরধ্বগতি হলে ডোস্বী নামে পরিচিতা 
হন। তিনি যখন মহাসুখ কমলে থাকেন তখন হন সহজসুন্দরী। চৌষটি দল পরে 
(ডোন্বী নৃত্য করেন বলেও উল্লেখ আছে। 


ৃ ১। ঢাকেশ্বরী £ মহামাতৃকা ভারতবর্ষে নানাস্থানে নানা নামে অধিষ্ঠান 
বল ৭5 ২ 


ক রী হাদি দন রী 


দেন। 


এই মহামাতৃকা শক্তিকে চণ্তী নামে উল্লেখ করা হয়েছে মার্কণডয় পুরাণে 


প্রথম। “5” শব্দ দ্বারা আমরা বুঝি প্রচ ভয়ঙ্কর ইত্যাদি। এ থেকেই চণ্ডাল শব্দ 
এসেছে। এই চণ্ড শবেরই স্্ীলিঙ্গ চণ্তী। চণ্তী অর্থ ভয়ঙ্করী শক্তি। তবে 


মহাভারতে “চণ্ডী” শব ব্যবহৃত হয়েছে সুন্দরী রমণী অর্থে। কালিদাসও চণ্ডী অর্থ 


করেছেন সুন্দরী রমণী। তন্ত্রমতে চত্তী অর্থ হল চ্ড _ চণ্ড + ্্রীলিঙ্গ) ঈপ্‌ - 
পরব্ন্ম মহিষী বা ব্রহ্মশক্তি। চ্ড শব্দ দ্বারা বোঝায় দেশকাল দ্বারা অপরিচ্ছিন 
পরব্দ্মণ। সুতরাং ব্রহ্মশক্তিই চণ্তী। জ্ঞান, ইচ্ছা ও ক্রিয়া এই শক্তিত্রয়ের 
সমষ্টিভূতা ব্রহ্মাভিন্না তুরীয়া দেবীই চণ্তী। এই চণ্তীর নানারূপ আছে। তিনি 
অষ্টভূজা, দশভৃজা, দ্বাদশভূজা, অষ্টাদশ ভূজা, সহজভূজী, নানা রূপে প্রকাশিতা। 


১০৮ 


তযঙ্করী রাগ। মরমিয়া সাধনার গুহা তত্ব জানা গেলে এরা সবাই নানা নামে দেখা 


এই দেবী নানাভাবে পূর্ব ভারতের গ্রামে গঞ্জে বিরাজ করেন। থানে থানে 
তাঁর অধিষ্ঠান আছে। বিভিন্ন অঞ্চলে নানা নামের পেছনে দাঁড়িয়ে তাঁর অবস্থান 
হয়তো আদি নরগোষ্ঠীর বিশ্বাস জাত। ভারতের আদিবাসীদের মধ্যে 'টান্তি' নামে: 
একটি শব্দ আছে। মুণ্ডারি ভাষায় চাণ্ডি অর্থ শিলাখণ্ড। আদি নরগোষ্ঠী বহুদিন এই 
শিলাখণ্ডে প্রকৃতির শক্তির পূজা করেছে। একে বলে সর্বপ্াণবাদ বা জড়বস্তুতে 
প্রাণ আরোপ করে পূজো করা। [ছেটনাগপুরের ওরাঁওদের মধ্যে চাণ্তী নামে এক 
শান্তদেবীর পরিচয় পাওয়া যায়। তিনি স্ত্রী দেবতা। গোলাকৃতি একখণ্ড গাথরে 
তাঁর গৃজা হয়। এই গাথরকে বলে চাণ্ডী শিলা। বিশ্বীস, এই পাথর কাছে থাকলে 
বিপদ মুক্ত হওয়া যায়, সহজে শিকার পাওয়া যায়। ওরাও গল্লীতে সাধারণতঃ 
গাহাড়ের কোন ঢা আগার এক 
একখণ্ড পাথরের বুকে চাণ্তীর অধিষ্ঠান। 

এই চাণতীই কখনও পাথরে, কখনও সিঁদুর অঙ্কিত হয়ে বাঙলার ঘরে ঘরে 
গ্রামে গ্রামে এক সময় শোভা গেত। মঙ্গল কাব্যের চণ্ভীর উত্তৰ এমনতর চণ্তীর 
উপর বিশ্বাস থেকেই। তন্ত সাহিত্যের মহৎ ভাবনা থেকে তাঁদের উদ্ভব নয়। এই 


| ধরনের বহ চট্তীর উল্লেখ আমরা গাই, যেমন-_ মঙ্গল সাহিত্য বণিতা চত্তী, 


আমতার মেলাই চণ্ডী, বুঞয়ে চণ্ডী, বেলায় চণ্তী, পলাশিতে পলাশ চণ্তী, 


ভাগারগড়ে ভাগীর চণ্তী, মগড়ায় চণ্িকা, বেড়ায় বেড়াই চ্তী, নিমপুরের বনে 


নাচন চণ্ডী, খেপাই চ্তী, ওলাই চ্তী, কলাই চণ্তী, ঢেলাই চণ্ডী, নাটাই চণ্ডী, 
উড়ন চত্তী, কুলাই চত্তী, খাড়া চণ্তী, বসন চণ্তী ইত্যাদি। ভীমা শব দ্বারাও এই 

চণ্তীই বোঝায়, যেমন তমলুকের বরগভীমা। মার্কন্ডেয় পুরাণে যে চত্তীর গুণবীর্তন 
করা হয়েছে এসব চণ্তী সেই মহামাতৃকা চণ্ডী থেকে পৃথক। এ-সব নিতান্তই 
কোন 911 মাত্র। ঢেলাই চপ্তীও তেমনই এক চ্তী। এর বাইরে “ঢ" বর্ণকে আদি : 


. বর্ণ করে তেমন কোন মাতৃশক্তির নাম ইতিহাসে বড় একটা নেই। 


৬ 

গ-বর্ণকে আদি বর্ণ করে বা প্রথম বর্ণ করে কোন মাতৃদেবীর নাম পাওয়া 
যায় না। তবে এই বর্ণ স্বয়ং কুলকুগুলিনী। এই বর্ণ গীত বিদবা্লতাকার, 
পঞ্চদেবময়, পঞ্চপ্রাণময় ও ব্রিগুণযুক্তা। গ-বর্ণ আত্মাদি তত্ব সংযুক্ত ও মহা 
মোক্ষপ্রদায়ক। 


৩ 


১। তবিতি £ ইনি সাইথিয়ানদের এক দেবী। সবশ্রেষঠ (দবতা-পপিয়াস 
প্রীক জিউস তুল্য)-এর পরেই ছিল তাঁর সম্মান। এই দেবী অনেকটাই গ্রীকদেবী 


১০) 
























সিয়ার মত। তিনি মূলতঃ গৃহাগরি দেবী। প্রাচীনকালে অনেকেই অনির্বাণ 
রা্নাগূজা। নিশনবর্ণের লোকেদের ক্ষেত্রে বিশেষ করে দক্ষিণ চব্বিশ গরগণায় 
আন্না পূজা নামে এ পুজা জাঁকজমক সহকারে করা হয়। আসলে এই অগ্লিই 
ছিল সাইথিয়ানদের পরিবারের কেন্দ্। এই অগ্ঠিতে মদ্য আহুতি দেওয়া হ'ত। 
২। তপতী £ ইনি প্রাচীন ভারতের গৌরাণিক কাহিনীর এক দেবী! ব্রহ্মা 
পরী সাবিত্রীর তিনি কনিষ্ঠ ভি 


রও কল্পনা করা হত। কখনও কখনও লাল 
জলের ও বৃষ্টির সর্প স্বরূপা__ যিনি 
সব রকমের ফুল ও স্কোয়াশ তৈরি 





এক দেবী। তাঁকে লাল সর্গ হিসেবেও 






&। ভাতে ডুলিিকিত ইনি মেকিকান ছইচোলদের মাতৃদবী। এই 





করতে গারেন। 
৬। তাতে ইকু ওটেগন্ক £ ইনি প্রাচীন মেক্সিকান ছইচোলদের শস্যদেবী! 
বিশেষ করে তিনি ভুট্টা ও বাজরার দেবী। তাছাড়া অন্যান্য শাক সজিরও তিনি 


অধিশ্বরী। | 

৭। ভাতে বেলিক উইমূলি £ ইনি প্রাচীন উত্তর নি মেক্সিকোর 
হইচোলদের স্বর্গের দেবী। তাঁকে বলা হ'ত 'মাতা কুমারী ঈগল।' তিনি সূর্যেরও 
জননী। তাঁর শিকারী নখ দিয়ে তিনি ধরণীকে ধারণ করে আছেন বলে বিশ্বীস। 
উধধ্ব আকাশ থেকে নজর রেখে সবকিছু রক্ষা করেন। আকাশের নকষত্রমণ্ডলী 
তাঁর পোশাক হিসেবে কাজ করে। 

৮। তেজ, তল্লিজু ঃ নেগালের রাজধানী কাটমাণু বা কাঠমাতু-এর নাম 


১১০ 


় প্রাণী অর্থাৎ মানুষ ও অন্যান্য জীবজ্ত বাস করে। তাঁর 
ইলা বার্তার মা মাপ শি গান 


কাঠমাণু বা কাটমাণু হয়েছে এই কারণে যে, অসংখ্য কাঠ নির্মিত মন্দিরে এই 
| শহরটি শোতিত। এখানকার একটি বিখ্যাত হিন্দু মন্দির হল তলেজু বা তল্লিজুর 


মন্দির। তুলসী ভবানীর নামই তলেজু বা তল্লিজু। খষি গোরখনাথের সঙ্গে এই 
দেবী হলেন রাজবংশের রক্ষযিত্ী। ৃ 

৯। তুলজা-ভবানী ঃ হিন্দু গুরাণ কাহিনীতে গল্প আছে যে, দেবাদিদের 
মহাদেবের পত্রীর নাম ছিল মাহামায়া। একবার দেবাদিদেব মহামায়াকে অপমান 
করলে দেবী জুন্ধা হয়ে নিজেকে টুকুরো টুকুরো করে কাটেন। তাঁর এই খণ্ডিত ূ 
দেহাংশগুলি দেশের চারটি স্থানে পতিত হয়ে চারটি শাক্তগীঠ বা তীর্থস্থান গড়ে 
তোলে। দক্ষিণ ভারতে বিজাপুরের কাছে তাঁর যে দেহাংশগুলি গড়ে তা থেকে 
নতুন এক দেবীর নামে এই স্থানটি পবিত্র শানততীর্ঘ হয়ে গড়ে উঠে। দেবীর নাম 

অন্য যেসব জায়গায় এই দেহাংশগুলি গ'ড়ে তা থেকে কাশ্মীরে গড়ে উঠে 
শারদা দেবীকে নিয়ে শারদা তীর্থ, কামরূপে গড়ে উঠে কামাখ্যা দেবীকে নিয়ে 
কামাখ্যাপীঠ ও পাঞ্জাবের জালন্ধরে জালন্ধরী দেবীকে নিয়ে জালম্বর গীঠ। কেউ 
কেউ এই দেবীকে ভালামুখী দেবী নামেও উল্লেখ করেছেন... 
4 ১০। তণিৎ ঃ প্রাচীনকালে ভূমধ্যসাগরে উপকূলে ক্রীটমুখী যেসব সভ্যতা 
গড়ে উঠেছিল তাতে সর্ব এমন এক দেবীকে দেখা যায় যাঁর জঙ্গে রয়েছে তাঁর 
উপর নির্ভরশীল এক তরুণ দেবতা__ যেমন মিশরে দেবী আইসিসের সঙ্গে 
হোরাস, এশিয়া মাইনরে দেবী কীইবেলি, সাইবেলি বা সিবিলির সঙ্গে এটিস 
্রমুখ। আফ্রিকার পিউনিকে তেমনই এক দেবী ছিলেন তাঁর নাম তনিৎ। তাঁর সঙ্গে 
দেখানো হত তাঁর পুত্রকে। 

ফিনিসিয় গোড়ামাটির ফলকে দেখা যায় তরুণ দেবতা বল একটি আসনে 





বসে আছেন। তাঁর মাথার দু'দিক থেকে উঠেছে ভেড়ার শিষ। তাঁর হাত দুটি মেষ 


মন্তকের উপর স্থাপিত, যে মেষ মন্তক দুটি তার রাজাসনের হাতলের কাজ 
করছে। গাশেই আর একটি মূর্তিতে দেখা যায় এক দেবীকে। তাঁরই নাম তণিং। 
এতে মনে হয় তণিংকে দেবতা বলের পত্রী হিসেবে কল্পনা করা হত। এই দেবী 
তণিং আর কেউ নন-_ ইনিই সেমাইটদের দেবী অশ্বরট। 

উত্তর আফ্রিকার সেমাইটদের কাছে এই দেবী খুব জনপ্িয়া ছিলেন। এরা 
এই দেবীকে “বয় কুমারী? আখ্যা দিয়েছিল। তবে এই দেবীকে কেন্্র করে যে 
উৎসব হত তাতে নানা ধরনের অশ্লীল ঘটনা ঘটত। যেমন উচ্চারিত হত অশ্লীল 
বাক্য তেমনই হত অশ্লীল অঙ্গভঙ্গী। ভারতীয় পঞ্চ “ম"কারের অশ্লীলতার সঙ্গে 
এটা অনেকটাই তুলনীয় 

অনেকে এই দেবীকে আর্টেমিসের সঙ্গে এক করে দেখতে চান। কার্থেজে 
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বলের, নবী ম্াতিরীকর হয়েছে নে-বল সম্ভবতঃ কোন স্থানের 
দে রী বা মন্দির ছিল। হামিবল-এর সপন 
হেরা এই দেবীর : তিনি নিধিত্ব করেছিলেন। তাঁকে বলা হ'ত “বোদ তণিৎ' বা 

| তি পরত, ক বাতির ৃ্ত ইতাদি। 
১। (বর) তন্ম.ঃ ইনি তিব্বতের পৃথথী দেবী। তিব্রতীরা পৃথ্বীকে বলে বর 
'দুঢ মধ্যবতী স্থান। একে মি-যুল বা মানুষের ভূমিও বলা হয়। 
থিবীর প্রধান দেবতা হলেন স্ক্যব্স ব্ড়ুন। এঁকে ব্র্‌ তন্ম-এর সঙ্গে এক করে 
থা হয়। তিনি ব্জন র্ট এদাথল একটি অখ্ে চেপে থাকেন। মানুষই 


পৃষ্ঠপোষকতা করতেন। কখনও কখনও তাকে প্রাচীন মিশরের জ্ঞানী ও 
্যায়পরায়ণ রাজা অসিরিজ-এর দুষ্ট ভরাতী সেটএর সঙ্গে উল্লেখিতা হতে দেখা 
যায়। জলহসতী শসা ন্ট করত। সেই জনাই হয়তো তাঁকে দুষ্ট সেট-এর সহধমিনী. 
হিসেবে দেখানো হয়েছে। এই তউররৎ দেবীর কোন আঞ্চলিক মন্দির নেই। তবে 
গ্রীক দেবী আথেনকে ও স্থ্রিহাইনচুস-এ মিশরীয় দেবী থোয়েরিসকে তউরৎ-এর 
সঙ্গে এক করে দেখানো হ'ত। এই উভয়' দেবীরই ভারতীয় দেবী দুর্গার মত 
রণধদেহী চরিত্র ছিল বলে সম্ভবতঃ এক করে দেখানো হয়েছিল। তবে উভয়কে 
এক করে দেখাবার প্রচেষ্টা খুব বেশি দূর এগোয় নি। তউরৎ আপন স্বত্ব 
সন্তাতেই বিরাজ করেছেন। থোয়েরিয়ন-এ থোয়েরিস-এর নামে তাঁর একটি মন্দির 
ছিল। অবশ্য মুদ্রাতে যখন এই দেবীর মূর্তি অস্কিত করার প্রয়াস দেখা গেছে তখন 
গ্রীসের আথেন-এর মত মূর্তিতেই তাঁকে আঁকার চেষ্টা হয়েছে। এর কারণ বোধ 
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হয় এই যে, মিশরের গ্রীক শাসকেরা জলহস্তীর মত কোন কুৎসিংপৃষ্টি দেবী 
মূর্তি খোদাই করতে রাজি ছিলেন না। বিশেষ করে আথেন-এর মত সুন্দরী দেবীর 
সঙ্গে তো মোটেই নয়। তউরতকে যদি কখনও ভক্তিশ্রদ্ধা করার প্রয়োজন হত, 
তখন তাঁকে তউর্ৎ নামে না ডেকে ডাকত থোয়েরিস নামে। 

কুতসিং দর্শন তউর্-দেবীকে বিশেষভাবে শ্রদ্ধা করা হ'ত এই কারণে যে, 
এই দেবী দুষ্টশক্তি থেকে রক্ষা করতে পারেন বলে বিশ্বাস ছিল। এইজন্য প্রতি 
ঘরে ঘরেই তউর্তএর মূর্তি দেখা যেত। আর্শীর হাতল, প্রসাধনী সামগ্রী, 
শিশুদের তাবিজ কবজ, লকেট ইত্যাদিতেও এই দেবীর মূর্তি থাকত। 

এই দেবীকে দেখে এমন মনে করলে ভূল হবে যে, প্রাচীন মিশরীয়রা পশু 
পৃজা গছন্দ করত। তবে কয়েকজন দেবতাকে তারা পশুর মধ্য দিয়ে দেখতে 
ভালবাসত, যেমন মেশ্মিল*এর এপিস-াঁড় ছিল গ্টাহ দেবতা 
হেলিওগোলিস-এর মূ-নেভিস-বাঁড় 'র" দেবতার অবতার স্বরূপ। তাবে 
নির্ভেজাল পশু দেবতার চন মশরীয়দের আনি অধায় কাঠামোর মধ্যে ছিল 
ধর্মীয় অবক্ষয়ের মুখেই এঁদের প্রাধান্য এসেছিল। পরবর্তীকালে তাই তাঁদের ম 
বেড়াল, বাঁদর, ভেড়া, সাপ ইত্যাদি উদাস আসে। এ ধরনের প্র 


কতক নি দারা দের বড 
এ এই ঢবী দিয় টি কাহনীর সে য। মিশরীয় 
মাদিতে ছিল কারণ সমুদ্র, যাকে তারা বলত নুন বা 
নাজ থেকে সূ্ঘ দেবতা রুম (বিন) এর আবির্ভাব ঘটে রুম আমানের 
পুরাণ কাহিনীর ব্রঙ্গার মত স্বয়ংপ্রকাশ। র-তুম একটি পুরুষ ও একটি মহিলা 
দেবীর সৃষ্টি করেন। তাঁদের নাম শু ও তেফ্‌নুৎ। মিশরীয়দের মতে এদের একজন 
হলেন হাওয়া অথবা আকাশ, অপরজন আর্দ্রতী। শু ও তেফ্নুৎ থেকে আসেন 
সেব ও নুট অর্থাং গৃথিবী ও নক্ষত্রমণ্ডিত আকাশ। সেব ও নুট থেকে আসে 
আরও দু'জোড়া দেবদেবী, যেমন (১) অসিরিজ ও আইসিস অর্থাং নীলনদ ও 

মিশরের উর্বর ভূমি এবং (২) সেট ও নেফৃথাইস ; মরুভূমি ও পশুজীবন। 
সৃষ্টি বর্তমান অবস্থাতে আসে শু অর্থাং বায়ুদেবতা সেব ও নুটের অর্থাৎ 
আকাশ ও পৃথিবীর মধ্যে এসে দাঁড়ানোতে। শু বায়ুদেবতা আকাশ ও পৃথিবীকে 
পরস্পর নিবিড় আলিঙ্গনাবদ্ধ অবস্থা থেকে বিচ্ছিন করে দেয় এবং আকাশকে 
উপরে তুলে দেয়৷ এই কারণেই আকাশ পৃথিবীর আকর্ষণে আজও নুজ হয়ে 





. আছে। দিগান্তে বেঁকে গিয়ে সে পৃথিবীকে স্পর্শ. করে আছে এবং তাঁর সারা শরীর 


সজ্জিত হয়ে উঠেছে নক্ষত্রমগুলীতে। [আকাশের এই বেঁকে যাওয়া বৈজ্ঞানিক 
জগন্মাতা--৮ 71555 
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বেও সত্য। অধুনাতম বিজ্ঞানের বক্তব্য এই যে, দেশে অর্থাৎ আকাশে কোন 
ভারি বস্তুর আ বর্ভার হলে সেই ভারি বস্তুর মাধাব্ষণ দেশ বা আকাশ তার 
চারপাশে (বৌকে যায়] শু ও তেষনুৎ মিশরীয়দের বড় একটা চি্ত। আধুনিক 

্‌ বিজ্ঞানীরা কে মনে করেন প্রোটন তুল্য এবং তেষ্ুৎকে ইলেকট্রন তুল্য। 
তথ্য শেষের সর দেওয়া যাবে। এখন তাঁদের প্রাচীন 

[নো হ'ত। তিনি; এ থেকে পিল বি করন। তাঁকে নররূপ 
দঃ খে 
উর্ধ্বে তুলে আছেন। দক্ষিণ মি' রে তাঁর খুব কদর ছিন। তবে তাঁর কোন মন্দির 
১'র ভগ্মী বা পত্রী হি ০০০ পাপী শুর মত 
















81৮৫, 





ৰ রেসন-এর 77911 হেতে গারো (২) আমেন হল জব 
রা রা 
গতি না থাকলে সৃষ্টি সম্ভব হত না। তাকে 'বায়ু' বলে বর্ণনা করা হলেও তিণি 
মূলতঃ গতিশতি। বায়ু অদৃশ্য কিন্তু অশ্রন্ত গতির প্রতীক। আমোন স্বইচ্ায় 
নিজেকে সৃষ্টি করেছিলেন এবং তাঁর সঙ্গে এসেছিল বিশ্বধত্‌ বা ছন্দরূপে ময়েৎ। 





(১) কুকের চিন্তা অদুত বৈজ্ঞানিক সত্যে উপ্তাসিত। সৃষ্টিতে আলো বিকাশের 
পূর্বে দেশে (হতে) আন্যাশক্তির (অর্থৎ নুনের) উপস্থিতি সত্বেও সবই ছিল অন্ধকার 
বিশৃঙ্লায় আঙ্ছন। ফলে আলো ছিল না। যখন স্থির শক্তিতে বিজ্ঞানের ভাষায় 9৫৫- 
01871 0791 1191-এ গতি (আমোন) আলোড়ণ সৃষ্টি করে তখনই আলো প্রকাশ 
পায়। 
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আমোনের কাছাকাছি যে পক্ষযুক্ত সর্পের চিন্তা করা হয়েছে তা হল গতির প্রতীক। 
চিত্রটি এই রূপ £ আমোন রয়েছেন মেষ আকারে। ময়েৎ বসে আছেন তাঁর 
সামনে, পক্ষযুক্ত সর্প পেছনে। 

ময়েধকে যে আমোনের সঙ্গে যুক্ত করা হয়েছে তার কারণ, এই বোঝানো 
যে, বিশ্বে যে শৃঙ্খলা আছে ত৷ হল বিজ্ঞানের ভাষায় 00010] 1001001-জাতি। 
এ থেকে ঝিচ্যুতি ঘটলেই বিশৃঙ্খলা অনিবার্য । সেই দ্িক থেকে দেখতে গেলে 
আমোনের সামনে যে ময়েখকে দেখা যায় তা হল বিশ্বছনদের প্রতীক। গতির সঙ্গে 
এ শূথল না থাকলে ৃষ্টি সম্ভব হত না। পেছন পক্ষ সর্গ হল গতিশভি বা 
[01610 7018)-র প্রতীক। 

আমোন সা ুব বেশি জানা যায না রি সে দেবতা! 


আমেনক দর সঙ্গে কর হল লোনা এবং আলো হন 
গতির প্রতীক। সূর্য আপন অক্ষরেখায় ঘোরে এবং আমাদের এই ছায়াপথের 
কেন্দ্রকে পরিক্রমা করে। গতিতত্বের গুরুত্ব যতই প্রকাশ পায় ততই আমোন 
দেবতার মর্যাদা মিশরে বৃদ্ধি পায়। পরে তাঁকে দেবরাজ উপাধিতে ভূষিত করা 
হয়েছিল। গতিশক্তি হিসেবে তিনিই কাল (পৃ) সৃষ্টি করেছিলেন। এই গতিত্ 
বি 5 দাহ রন এগ শি হে 

দেশ (হঃ) ফুটে উঠে ও অন্ধকারে (কুক) আলো ফুটে উঠে। 

মিশরে বর্তমান বিজ্ঞানে যাকে 101০০ 1610 বলা হয় নূন হল তাই। কখনও 
কখনও তাঁকে গ্টাহ্‌-ও বলা হয়। নুন হল অনন্ত। তাঁর উ্বও নেই নিন্নও নেই। 
আদি সলিল বা কারণ সলিল হিসেবে তিনি সমগ্র বিশ্বব্যাপী ছিলেন। অন্যান্য 
দেবতারা যেমন মূল দেহের সাহায্যে সৃষ্টি করেছিলেন, নূন করেছিলেন দেহহীন 
ইচ্ছশক্তির দ্বারা। তারই আত্মিক শক্তিতে অন্যান্য দেবতারা সৃষ্ট হয়েছিলেন। 
মুনের মধ্যে পুরুষশক্তি ও মহিলাত্বিকা শক্তি একত্রে ছিল। তারই মধ্যে ক্ষুদ্তর 


. দেব্তারা ছিলেন। স্থূল বিশ্বজগৎ সৃষ্টির সূচনা হয় যখন তার মধ্য থেকে স্বইচ্ছায় 


পুরুষ ও মহিলাযুক্ত আতুম দেবতার সৃষ্টি হয়। এই আতুম হলেন আধুনিক 
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ওহ হি রিরি ২ ক, 
দি; 


বিজ্ঞানের নিউট্রন ফিল্ড তুল্য এবং ভারতীয় গুরাণ কাহিনীর বর্াতুল্য। গল্প আছে, 
সয় হবার পর আতুম বড় একা বোধ করেন। ফলে ্ুদ্রতর দেবতাদের সৃষ্টি 
... করেন। এই ৃষ্টি করেন নিজের ছয়ার সঙ্গ মিলে তা ও সৃষ্টিষমতা ছার 
তিনি নিজের থেকে ছিটুকে বের করে দেন শ অর্থাৎ প্রোটনকে। শু পুরুষ রূপ 
] গণ্য 0051190) 0001890. আর বের করেন- তেফ্নুৎ অর্থাং ইলেকট্ুনকে। 
তেফুনুৎ মহিলারূপে গণ্যা 68011) 0101890. এরা পরে বিবাহ করেন এবং 
একাত্ম হয়ে যান। এই একান্ত হয়ে যাওয়া হল প্রোটন ও ইলেকট্রনের মিলনে 
হাইড্রোজেন অণুতে পরিণত হওয়া। একেই বলে"বিবাহের ফলে একাত্ম হয়ে 
যাওয়া। ঘটনাটি আধুনিক বিজ্ঞানের 10108) 1161 ঘনীভূত হয়ে যেমন সৃষ্ট 

রে নিউটুনসমূহ, তেমনই। এই নিউট্রন সমূহই আতুম। এই নিউট্রন থেকে 
বেরিয়ে আসে প্রতি ১২-১৫ মিনিটে একটি প্রোটন (ও) ও একটি 















_. বর্গ নিজের মধ থেকে শতরাপা, সাবিত্রী, সরষতী, গায় বা রমণী 
নামে এক মহিলাকে নির্গত করেন। তাঁকে দেখে ব্রদ্মা কামমোহিত হন এবং 
কামর দৃষ্টিতে তাঁর দিকে তাকিয়ে থাকেন। শতরাপা সেই দৃষ্টি এবার জনয 
পার ডান দিকে সরে যান। তাকে দেখার জন্য বার স্বদ্ধ থেকে দতীয় মুগ 
বেরয়। শতূপা তখন বাঁ দিকে সরে যান। ফলে বরা স্ন্ধ থেকে আর একটি 
মাথা ব্রাজিল রর দন পা 
আর একটি মুণ্ড বেরয়। ব্রহ্মা নিজের কন্যার দিকে য় বলেন, এস আম: 
অনু বৃষ্টি করি। এতে শা ধরা দা রন শত 
একত্রে বসবাস করেন... | 

এই গল্পের মধ্যেও আধুনিক বিজ্ঞানের সত্য বর্ণিত হয়েছে। রমার চতুর্দিকে 
বাণীর নৃত্য হল হাইড্রোজেন অণু তৈরির কাহিনী। হাইড্রোজেন অপুতে একটি 
পরোটের চতুর্দিকে একটি ইলেকটুন ঘুরে বেড়া়। এই বৈজ্ঞানিক সত্যই 
তেফনুতের মধ্য দিয়ে বলা হয়েছে। মিশীরীয় তেফনুৎ হল ভারতীয় বর্গ 
শতরূপা, সাবিত্রী বা বরহ্মাণীর মত! 
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১৬। তোহর জিরেউর £- পশ্চিম আফ্রিকার নিগ্রোদের অসংখ্য দেবদেবী 
আছেন। তাঁদের নাম করে সারা যায় না। তেমনই এক দেবী হলেন তোহর 
জিরেউর। কেপ কোস্টের কাছে একটি পাহাড়ে এই দেবীর বাস। তাঁর রঙ 
কালো। দেখতে সাদারণ মহিলার মত। তাঁর কাজ হল মহিলাদের বিপদ আপদ 
থেকে রক্ষা করা। তীর বাসস্থানের ধারে কাছে পুরুষদের যাওয়া নিষেধ। 

১৭। তহ্বিইরি & পশ্চিম আফ্রিকার কেপকোস্টের কাছে সাগরের দেবতার 
নাম তহ্‌বি। কেপকোসেযর দূর্গের কাছে একটি পাহাড়ে থাকেন। তিনি ঘোরতর 
কৃষ্ণবর্ণ। দেখতে মানুষের মত হলে কি হবে, স্কৃভাবে দানবীয়। তাঁর বাঁ হাত 
দেখতে অনেকটা হাঙর মাছের পুচ্ছের মত। তিনি নৌকো ডুবিয়ে মারতে 
ভালবাসেন তহ্বিইরি হলেন তাঁর পরী তহ্বির বাসস্থান থেকে তিনি আধমাইল 
দূরে একটি পাহাড়ের গুহায় বাস করেন। তাঁর বর্ণ ফর্সা। দেখতে অনেকটা 
মতস্যকন্যার মত। তাঁর স্বামীর মত তহ্বি-ইরিও ধবংসততিকা শক্তি। 
১৮। তীরা £ স্বীষ্টয় পঞ্চম শতাব্দী থেকে পরবর্তী তান্্িক অধ্যায় 
সমসাময়িক পরা্মণয ধর্মের প্রভাবে বৌদ্ধধর্মেও মহিলা শির বিশেষ গুরুত্ব দেখা 
যায়। বৌদধধর্মে যৌনধর্মী প্রতীক ফুটে উঠে। বৌদ্ধদেবতা অবলোকিতের মধ্যে 
'তারা। তারা হলেন হিন্দু সাংখ্য দর্শনের প্র 
হ'ত। মরমিযারা তাঁকে “মণি'-ও বতেন। 
বোঝায় বলে মনে করেন। বজ্ধদ্ধারাও তাঁকে বোঝানো হয়। তবে “মণিপন্ধের' 
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আরও গৃঢ় অর্থ আছে। মণি হল বজ্ব অর্থা শূন্যতা, পদ্ম হল নিউট্রন ফিল্ড “ও 


মণি পন্নে হম” অর্থ পন্নের অভ্যন্তস্থ শূন্যতাকে প্রণাম করি। 

বৌদ্ধ দেবীদের প্রত্যেকের নিজস্ব রূগ আছে। কখনও সে রূপ কোমল 
কখনও ভয়ঙ্করী। মহিলাত্বিকা শক্তির মধ্যে তারা হলেন খুব বেশি প্রচলিতা। তাঁর 
সঙ্গে চৈনিক কোয়ান ইনের খুব মিল আছে। দুই বর্ণের তারা দেখা যায়, একটি 
ুরবাদলীয় শ্যাম বর্ণ। অপরটি শাদা। তিব্বতের রাজা ত্রোন-শন-গম্পোর দুই পত্রী 
ছিলেন। এঁরাই সপ্তম শতাব্দীতে তিব্বতে বৌদ্ধধর্ম প্রচার করেন। এঁরা দু'জন দেবী 


“তারার অবতার স্পরূপা ছিলেন। চৈনিক রাজকন্যার বর্ণ ছিল ফর্সা। নেপালী 


রাজকন্যার বর্ণ ছিল শ্যামলা। দ্বিতীয় রূপে তারা ভারতীয় দেবী যিনি হাতে পদ্ন 
নিয়ে বসে আছেন। তাঁর বাঁ পা বিলষিত। মুখের বর্ণ শ্যামলা। শ্বেতবর্ণ তারার মুখ 
শাদা। তিনি সপ্তনয়না। দুই হাতের তালু ও পায়ের নিচে একটি একটি করে চোখ 
আছে। ভ্রমধ্যেও একটি চোখ আছে। সব মিলিয়ে তাঁর সাতটি চোখ। (শ্বতবর্ণের 


: তারার গুজো সাধারণতঃ মোঙ্গল জাতীয় লোকেরাই করে। ভারতীয় মহামাতৃকার 


মত আরারও অসংখ্য রূপ। 
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“তারা পন্মমালিকা দ্বারা সজ্জিতা। তাঁর হাতেও পদ্ম। তাঁর স্বামী 
অবলোকিতেরও হাতে পদ্ম থাকে। অধিকাংশ বৌদ্ধ দেবদেবীর হাতেই পদ্ম 
রয়েছে। বৌদদপূরব রা্ণ্য শতপথ ব্রাহ্মণ পন্পকে গর্ভের প্রতীক বলে বর্ণনা করা 
হয়েছে! | 

তারণ করা (ত্র) শব্দ থেকে তারা শব্দ এসেছে বলে অনেক মনে করেন। 
বৌদ্ধরাও তাঁকে ত্রাণবন্ত্ী বলেই মানেন। তিনি হলেন আদি মাতা মায়া। গৌতম 
বুদ্ধের মায়ের নামও মায়া।ব্ক্মাদেশীয় ও অন্যান্য দক্ষিণদেশীয় বৌদ্ধরা মায়া 
নামেই তারার সাধনা করে। মহিলা ও শিশুদের প্রতি তিনি বিশেষ ভাবে করার 
বলে মনে করা হয়। জলে স্থলে সর্বত্রই তিনি রক্ষাকর্রী, বিপদ থেকে তারণ 
করেন। তিনি তাঁর নিজস্ব গুণেই স্বর্ণের রাণী। অবলোকিতেশ্বরের পত্ী রূপেও 
. তিনি স্বর্ণের অধিশ্বরী। তারার উদ্দেশে এই ধরনের প্রার্থনা আছে ৫ 
“হে রক্ষয়িত্রী তারা তোমাকে প্রণাম। 
তুমি বী্ঘবতী মা, ব্রিলোকেস্বরের বার্তা বাহিকা, 
তুমি বীর্য ও করণায় পরিপূর্ণ 
হে মাতঃ যাঁর করতল সব্ণময় পল্মশোভিতা 





এরঁতিহাসিকদের মতে বৌদ্ধতত্ত্ের প্রসার ঘটেছিল মহাচীনে অর্থাৎ বিহার, 
বঙ্গ ও অসমের কিছু অঞ্চল এবং নেপাল তিব্বত ও ভূটানে। ফলে এই অঞ্চলের 
কিছু কিছু দেবী বৌদ্ধ নে স্থান গেয়েছিলেন। তাঁরাই হয়তো হিন্দু তন্্ও দেবী 
বলে গৃহীতা হয়েছিলেন। সেই ধরনের এক দেবীই হলেন "তারা বা উ্রতারা। ডঃ 
পরবোধচন্্র বাগচির বিশ্বীস,তীরা ও একজটা দেবী মূলতঃ তিব্বতের দেবী। 

বৌদ্ধতন্ব মতে আদি বুদ্ধের সিসৃক্ষাত্বক পাঁচ প্রকারের ধ্যান আছে। এর 
প্রত্যেকটি থেকে এক একজন ধ্যানী বুদ্ধ এসেছেন, যেমন, বৈরোচন, রত্রসন্তব, 
অমিতাভ, অমোঘসিদ্ধি ও অক্ষৌত্য। এই পঞ্চ ধ্যানী বুদ্ধের পঞ্চশক্তি আছে। এর 
মধ্যে বোরোচনের শক্তি হলেন তারা 

হিন্দু শাস্ত্র তারাকে দেশশক্তি হিসেবে বর্ণনা করা হয়েছে। ইনি দশমহা 
বিদ্যার দ্বিতীয় মহাবিদ্যা। তান্্িকদের মতে মহাকালের শক্তিদায়িণী মহাশক্তি 
হলেন 'কালী। দ্বিতীয় মহাবিদ্া 'তারা অনন্তদেশের প্রকৃতিরূপিণী। দেশশকতিছ্বারা 
সৃষ্টি স্থিতি প্রণয়কারিণী। অনন্তণতি 'তারা তাই অনন্ত নাগ বেষ্টিতা। ধষিদের 
াননষ্টরপ্রতিমা। প্রতিমা সবই ধ্যান রাপ। আকাশই হল দেশ ও কাল। কালী ও 
'তারা সেই কাল ও দেশশক্তি। সর্বশক্তির আধার এই আকাশ। তারই প্রতিমা কালী 
ও'তারা। কাঁলী ও'তারা তত্ব একই ধরনের। দেশ ও কালে যে বিভিন্নতা কালী ও 
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তারাতে সেই প্রভেদ। 'কালী ও 'তারা উভয়েই কাল ও দেশে আত্মশক্তিতে 
সংহারকারিণী। শ্বেত, পীত প্রভৃতি বর্ণ যেমন এক মাত্র কৃষ্ণবর্ণেই বিলীন হয়, 
তিমনই সমস্ত কালজ পদার্থ 'কালীতে ও দেশজ পদার্থ 'তারাতে বিলীন হয়। 
নর্তণ নিরাকার বিশ্বহিতৈষিণী কালশক্তি কৃষ্বর্ণা ও দেশশভতি নীল বর্ণা। এঁরা 
নিত্য অব্যয়া ও কল্যাণময়ী। অকৃতত্ প্রযুক্ত বলে এঁদের ললাটে চন্ত্রকলা। দেশ ও 
কাল অনন্ত বলে এঁরা আবরণ শূন্যা। 

হিন্দু তন্ত্র কালীকে রমণী ও 'তারাকে জননী বলা হয়েছে। এর কারণ “কালী 
আদাশক্তি, মহাশূন্যতারূপী পুরুষের সঙ্গে সরাসরি সম্পর্কে তিনি যুক্তা। সুতরাং 
তাঁর সঙ্গ পুরুষের যে ক্রিয়া তা রমণতুল্য। সেই জন্য 'কালীকে রমণী বলা হয়। 
এই রমণ থেকেই দেশের জন্ম হয়। সেই দেশ নীলবর্ণা। সেই নীলবর্ণা দেশেই 
কালদারা সৃষ্ট সৃষ্টি স্থান লাভ করে থাকে। জননী যেমন সন্তানকে বক্ষে ধার্ণ 
করে থাকেন, তেমনই দেশরূপিণী তারাও জগৎকে ধারণ করে আহ্ছো। সেই জন্য 
তারাকে জননী বলা হয়। এঁতিহাসিকদের ধারণা, বর্তমানে “তারা হিন্দুদের 
মহামাতৃদেবীদের একজন হলেও মূলতঃ তিনি বৌদ্ধদেবী এবং বৌদ্ধতন্থ থেকেই 
হিন্দুদের পৃজার আঙ্গিনায় এসেছেন! 

১৯। তর দিয়ে মায়ের আরও নানা নাম আছে। তাঁরা একই শক্তির বিভিন 
স্থানে বিভিন্ন ভাবে প্রকাশ হেতু বিভিন্ন নামে উচ্চারিতা। এঁদের মধ্যে রয়েছেন 


তিব্রতী দেবী, তুষ্ট, তরিগুরাসুন্দরী, তরিকা প্রভৃতি নামের দেবী। এঁদের নিয়ে 
বিস্তৃত ভাবে আলোচনার কোন প্রয়োজন নেই। 


থ 
১। থনর্‌ ঃ প্রাচীন ইটালীর ইউট্রাসকানদের এমন অনেক দেবী দেখা যায় 
অপরকে অভিষিক্ত করাই যাঁদের কাজ। কিছুটা পরীজাতীয়। এরা উলঙ্গিনী, 
পক্যুক্তা ও হান্কা অলংকারে সঙ্জিতা। অভিষেকের জলসিঞ্চনী কল্সী, ফুলের 
মুকুট, মালা ইত্যাদি নিয়ে উড়ন্ত অবস্থায় এঁদের দেখা যায়। দেখতে ঠিক পুরনো 
দিনে আমাদের বিবাহের উপহারের দুইধারে অঙ্কিত ফুলের মালা হাতে পরীর 
মতন। থনর্‌ এমনই এক দেবী। জোভের মাথা থেকে দেবী আথেন-এর জন্মের 
সময় তিনি সাহায্য করেছিলেন। | 
২। থোয়েরিস ৫ ইনি হলেন প্রাচীন গ্রীকো-মিশরীয় দেবী। দেবী তউর্ৎ ও 
তিনি একই। তউর্ৎ দ্রব্য ্‌ 
৩। থোর(ব)জোর্গ ৫ টিউটনদের তিনি এক জ্ঞানী মহিলা। জ্ঞানী মহিলাকে 


আমাদের দেশে বলা হয় ডাইনী। ইংরেজীতে ৮1. সুতরাং তিনি পূর্বব্গে রাণী 


ময়নামতীর মত ডাইনী জাতীয়া সাধিকা। তাঁর জন্য টিউটন সমাজে বিশেষ 
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সম্মানের ব্যবস্থা ছিল। তাঁর পোশাক আশীক, বসবার স্থান, খাদ্য, সবই ছি 
আলাদা। তাঁকে অভ্যর্থনা জানা, গৃহের কোন মহিলাকে জাদু-সংগীত 
গাইতে হত। তিনি রোগ মুর কথা ও রি নিত গীড়া অবসানের কথ 
বাদি লারা নিযা। 

থর. গা ব্রুথর বা থোরগেরো হোলগা ব্রুয়ো £ ঃ ইনি 
হলেন দেবী! গ্রীন টিউটন বা জার্মনরা মহিলাদের তব 
* য়া. বলে তাঁকে খুব সম্মান করতেন। এই দেবীর উদ্দেশ্যে নরবলি দেওয়া 
হত নরওয়ের রগ হ্যাকো, ভইকিংদের যুদ্ধে সাফলোর ডে এই 


গস আছেন রয় জিত করা হলে ত 
০৭০০০৮০০৮০৮ পরী পেল 
০২০০৭ 
৬। থোমিস £ ইনি প্রাচীন গ্রীক পুরাণ-কাহিনীর চিরন্তন বিধি ও শৃঙ্থলার 
বী। জিউসের আনীর্বাদে তিনি হোরাস ও ফেট-এর মা হযেছিলেন। তাঁকে 
দেখা যায় ফলে শস্মে জড়িত ও মেবশক্গ শোভিতা আকারে। পরতীকটি প্রাচ্যের 
প্রতীক। গায়ে মাছের আঁশের মত আঁগও ছিল। 


দূ 
১। দেওহারিণ £ ইনি উত্তর প্রদেশের মীর্জাপুর জেলার মাঝওয়ারদের এক 


গ্রাম রক্ষযিত্রী দেবী। গ্রামের টৌহন্দিকেই ব্যকতিরাগ দিয়ে পুজো করা হয়। তাঁরা 


৯২০ 


দুজন আছেন দিহ্‌ ও দেওহারিণ। , 

মাঝওয়াররা নরগোষ্ঠী হিসেবে অনার্য। উত্তর-প্রদেশ, বঙ্গদেশ, মধ্য প্রদেশ, 
(বরার ও অসমে তাদের দেখা যায়। নরগোষ্ঠী হিসেবে তারা গোল্ড ও 
খারওয়ারদের খুব কাছের লোক। গ্রামের যত দেবতা আছে তাঁদের সমবেত পুরুষ 
দেবতার নাম দিহ। “দিহ' অর্থ গ্রাম। তাঁর গর্ীর নাম দেওহারিণ। হিন্দীতে বলে 
নিউরাহ্‌। সংস্কৃতে দেবগৃহ। দেবগৃহ অর্থ দেবতাদের গৃহ। এই নামের কারণ তিনি 
গ্রামের বেদী আশ্রয় করে থাকেন। একটা পবিত্র গাছের নিচে এক গুচ্ছ পাথর 
সংগ্রহ করে রাখা হয়। গাছটি সাধারণতঃ শাল গাছ। মাঝওয়ারদের মধ্যেই 
অনেকে এঁকে হিন্দু-দেবী হিসেবে মনে করেন। বেদীর উপর থাকে একটি জলপূর্ণ 
ঘট। এর উপর একটি লাল কাগড় বা পতাকা টানিয়ে দেওয়া হয়। বেদী হল 
কা দে হী কট মা 
গুণিন। পূর্বদিকে মুখ করে তিনি দেবীর উদ্দেশে একটি মুরগি বা ছাগ বলি 
অল্প কয়েক ফোঁটা রক্ত বীর উপর ঢেলে দেওয়া হয় গুন ওরা 
সেখানেই রান্না করে মাংস খেয়ে নেয়। 

উড? বি জর সোবার 


১ বা পু নামেও ডাকা হয়। তাঁর বাস তৈতুলগাছে বলে বিশ্বা 

বর্তমানে তাঁকে হিন্দু দেবতা শিরের স্ধে এক করে দেখা হয়। এবং দ্েশরীকে 
মনে করা হয় তাঁর পত্রী বা 'কালী হিসেবে। ১৮৩০ শ্বীষ্টাবে বস্তারের রাজা 
একদিনেই এখানে পঁচিশিটি নরবলি দিয়েছিলেন। ১৮৪৪ শ্বষ্টাবে স্্ীম্যান লিখে 
(গেছেন যে, মধ্যপ্রদেশের কোন এক গোস্ঠীপ্রধান প্রতি বছর এই দেবীর বেদীতে 
একজন করে মানুষ বলি দিতেন। সেই মানুষটি ছিল ব্রাম্মাণশ্রেণী ভুক্ত! 
প্রতাগগড়ে সাতারার রাজাদের বার্ষিক আগমন কালে দক্ষিণী ব্রান্মণেরা একজন 


র্‌ বৃদ্ধা মহিলাকে বলি দিতেন। 


৩। দনু (ডনু) ঃ দনু হলেন প্রচীন কেপ্টদের এক দেবী। এই শব্দের অর্থ 
(দবতাদের মাতা। সেই অর্থে তিনি ঝণ্ধেদের অদিতির মত__ অদিতি যিনি 
আদিত্যদের জননী। এ দিক থেকে দেখতে গেলে তিনি সর্বোত্তমা। তথাপি 
কেপ্টদের গৌরাণিক গ্রনথপ্রীতে তাঁকে দেবতা দগ্র-এর কন্যা হিসেবে দেখানো 
হয়েছে। তাঁকে সমৃদ্ধির দেবী হিসেবেও কল্পনা করা হয়। তাঁকেই অনেকে “অনু: 
নামেও ডাকত। 'অনু শব্দ এসেছে অন্‌ অর্থাৎ প্রচর্য থেকে। দনু উর্বরাশক্তিরও 
(দূবী ছিলেন। (সই অর্থে তিনি পৃথ্বী মাতাও। গৃী মাতা হিসেবে তিনি পাতালের 
সঙ্গেও যুক্ত ছিলেন। এক্ষত্রে তিনি দেবী ডেমেটারের সমকক্ষা ছিলেন। 
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নিচ থেকে জন্মায় সেই 
৮৫৮১... সনি পাস 
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ডেমেটারকে বলা হয় মৃতদের মাতা। কেপ্টরা মনে করত যে, শস্য যেহেতু মাটির 
(সই হেতু তা পাতালের দান। এই পাতাল (থকে মনুষা 





দেবীর গুজো হত। এই দেবীর কাছে মনুষ্য বলি দেওয়া 
ট রশয়ারে 018৫ 411৮ এর যে উৎসব হয় - 





পি পন এপ ধরনের অনুমান 
কতটা সত্য তা ভেবে দেখতে হবে। প্রাচ্যের দেবী হিসেবে দনুকে প্ুটাস-এর 
সঙ্গে তুলনা করা যেতে পারে কারণ কেপ বিশবীস করত যে, মানুষের সভ্াতা 





_ &| দেবভূতি লঞাঞচলাদি ত্গ 
থকে প্রবাহিত ক লোকে বিফ গদ্গলিত ঘর্ম থেকে অরথত ্র্ থেকে 
তাঁর জন্ম হয়েছিল বলেই তাকে এই দেবভূতি নামে অভিহিত করা হয়েছে। 

৬। দেবী বজেমবরী £ ভ্বালামুখী প্রাচীন ভারতের শাক্ততীর্স্থানগুলির মধ্যে 
একটি। ভ্বলামুখী অর্থ অগ্নিশিখামুখী। এই তীর্ঘক্ষেত্রের দেবীর নাম দেবী 
ব্েশবরী। এর অর্থ তিনি বন্্রের দেবী। তবে বৌদ্ধশানত্র মতে বজু অর্থ শূন্যতী। 
তিনি সেই শূন্যতার শক্তি অর্থাং আন্যাশক্তি বা কালী। বিস্তৃত জাতব্যের জন্য 
ভালামুধী প্রসঙ্গে আলোচনা দর্ট্য। বর্তমান গ্রন্থের জববর্ণে লামুখী তীর্থ প্রসঙ্গ 
আলোচনা রয়েছে। একান্নপীঠ অংশের পঞ্চম পীঠে রয়েছে এই ভ্বালামুখী। 

৭| দেবী ভৈরবী (সূর্ধা দেবী)? নেপালের শিব পণুপতিনাথের স্ত্ীইই দেবী 
ভৈরবী নামে পরিচিতা। নেপালের বিস্তৃত অঞ্চলের তিনিই হলেন রক্ষয়ি্রী দেবী। 
ভিন্নরপে দুর্গাপূজা বা দশেরা উপলক্ষ্যে তাঁর উদ্দেশে সাংবাৎসরিক বলি দেওয়া 
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বচন হয। 





হয়। তবে বঙ্গদেশে যেমন দেবীর মূর্তি তৈরি করা হয় এখানে তেমন হয় না। 
কিন্তু যেখানে দেবীর গূজো করা হয় সেখানে অনুষ্ঠানের প্রথম দিনে ব্রাহ্মাণেরা যব 
পুঁতে দেয়। প্রতিদিন সেখানে জল ছিটিয়ে দেওয়া হয়। অনুষ্ঠানের দশম দিনে 
তারা চারা গাছগুলিকে তুলে ভক্তজনের মধ্যে বিলি করে দেয়। দেবীশক্তির মধ্যে 
এখানে সর্বপ্রাণবাদী চরিত্র ফুটে উঠেছে। কিন্তু ১৮০০ স্বষ্টান্ধে এই দেবীকে 
রীতিমত লাঞ্থুনা সহ্য করতে হয়েছিল গু্থা রাজা রামবাহাদুরের পত্রী গুঁটি রোগে 
আক্রান্ত হন। তিনি সেরে উঠলেও সারা মুখে দাগ পড়ে যায়। এই বিকৃত রূপ 
সহ্য করতে না পেরে তিনি আত্মহত্যা করেন। রাজা তখন ক্ুদ্ধ হয়ে দেবীর সব 
থানগুলি কলুষিত করে দেন। সব থানেই দেবীর গৃজা নিষিদ্ধ হয়। 

৮। দেবী কুমারী £ দেবী ভৈরবী বাদেও মেগালে দেবী কুমারী নামে এক 
কুমারী শক্তির পৃজো হয়। এই কুমারী গজার ধারাও সম্ভবতঃ স্বপ্রাণবাদী ধার 
থেকেই নেগালে এসেছিল। তবে দেবী কুমারী বাকু ক রী টি রা নে? 







চিনের জানার দত দা দাবি কি ও 

করই বিশ্বাস যে, নেপাল উপত্যকা হল কুমারীরই উপত্যাকা। 
সুতরাং প্রতিবছর নেপালের রাজাকে কুমারীর কাছ থেকে নেপাল শাসনের জন্য 
অনুমোদন নিতে হয়। পুরানো কুমারী যখন ধতুমতী হবার মুখে তখনই নতুন 





কুমারী নির্বাচন করা হয়। সুতরাং নেপালে দেবী কুমারীর বিরাট প্রাধান্য। 


৯| দিদি ঠাকুরাণী £ পশ্চিমবঙ্গের বর্ধমানে সাধারণ মানুষের জন্য দিদি 
ঠাকুরাণী নামে এক দেবী আছেন। গাথরেই তাঁর পূজা হয়। জড়পিণ্ডে শক্তি 


_আরোগ করে (যে গৃজার ধারা এ তেমনই এক পুজার ধারা। গল্প আছে, এক সময় 


কলেরা যখন মহামারী আকারে দেখা দিয়েছিল, একটি মহিলা সেই সময় পুকুরে 
একটি শাদা পাথর পায়। পাথরটি ছিল রীতিমত ভুলভ্বলে। সে পাথরটিকে বাড়ি 
নিয়ে যায়। সেই রাতেই এক বৃদ্ধা মহিলা স্বপ্নে তাকে দেখা দিয়ে শিখিয়ে দেন 
যে, কিভাবে সেই গাথরে পূজো দিয়ে কলেরা দূর করতে হয়। তিনি সেই স্বপ্নের 
নির্দেশ অনুযায়ী কাজ করে ফল পান। সেই পাথরটিকে বর্তমানে দিদি ঠাকুরাণী বা 
ঠাকরুণ নামে পুজো করা হয়। 

১০। দিতি ঃ অদ্দিতি যেমন আদিত্যদের জননী তেমনই তীর প্রতিপক্ষ 
হিসাবে পুরাণ কাহিনীতে দিতির কল্পনা করা হয়েছে। দিতি খুব জনপ্রিয়া দেবী 
নন। খথেদে তাঁকে তিনবার মাত্র উল্লেখ করা হয়েছে। কিন্তু অথর্ববেদে বহুবার 
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নামে পরিচিত। অনেকে মনে করেন পুরোহিত শ্রণীই দিতির কল্পনা করেছিলেন। 

রামায়ণ ও পুরাণে দিতি সম্পর্কে এই ধরনের গল্প আছে? সমূদ্মন্ন জাত 
অমৃত লাভের জন্য দেবতা ও অসুর অর্থাৎ দৈত্যদের মধ্যে যুদ্ধ বাঁধে। অসুররা 
দেবতাদের দারা অমৃত লাভে বঞ্চিত হন। কব দিতি এজন্য ঝি কাশ্যপের কাছে 
অসুরদের জন্য বর প্রথা করেন।পরা্ঘণা করেন এই যে, তাঁর এমন পুত্র হোক 
যিনি দেবরাজ ইন্ত্রকে পরাজিত করে এই বঞ্চনার প্রতিশোধ নিতে গারবেন। 
কাশ্যপ এই শর্তে বর দেন যে, সেই পুত্রের জন্য হাজার বংসর দিতিকে শুচিশুভ 





















করে। দৈত্য শতি ও প্রোজাও তর গুজে বরে। জর সার উপর 
বু রুল তেল্গন। তাঁরই গড্ীর নাম দো- 
তেনঙ্গন। ইনি মহিলাদের র্ষযিতরী দেবী। 

১২ দু্নমা? দুর্্মা হলেন দক্ষিণ ভারতীয় দ্রাবড়দের এক সর্পদেবী। 
সাপের গর্তের উপর তাঁর মন্দির তৈরি করা হয়। সেই গর্তে যদি পবিত্র মারগোসা 
গাছ হয় তবে তো কথাই নেই__ আমাদের যেমন ফণী মনসা গাছ। মারগোসা 
গাছ ও সাপ দুই দক্ষিণ ভারতীয় দ্রাবিডদের কাছে পবিত্র এবং উভয়েই দেবী 
দুরগনমর প্রতীক। আমাদের দেশে মনসা গৃজার মত দুর্গার পৃজাও বেশ জনপরিয। 

১৩] দুর্গা কোন বাঙ্গালী গাঠকের কাছেই দুর্গাকে পরিচয় করিয়ে দেবার 
প্রয়োজন নেই। তবু তাঁর একটা ইতিহাসতো আছেই। তা দেওয়া যাক। উমা 
প্রসঙ্গে দেবী পুর্গারই মরমিয়া কিছু যৌগিক ব্যাখ্যা, তান্তক ব্যাখ্যা ও এঁতিহাসিক 
ব্যাখ্যা দেওয়া হয়েছে। এবার দেবীর ক্রমবিকাশের সংক্ষিপ্ত ইতিহাস বলছি। দেবী 
'ুর্গার সহজ পরিচয় শিবের পত্রী হিসেবে। তাঁর অন্যান্য নামের মধ্যে রয়েছে 
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দেবী, উমা, গৌরী, পার্বতী, চত্তী, চামুণ্ডা, 'কালী, কপালিনী, ভবানী, বিজয়া 
ইত্যাদি “দুর্গা নামের মধ্যেও এই দেবীর ভয়ঙ্করী চরিত্র প্রকাশ গেয়েছে। এই 
দেবীর মধ্যে প্রাকবৈদিক বহু ভারতীয় দেবীও মিশে গ্রেছেন। ফলে দেবীর মধ্য 
চরিত্রেরও বিভিন্নতা দেখা দিয়েছে। 

এই কারণে জনসাধারণের কাছেও এই দেবী খুব জনপ্িয়া হয়েছিলেন। 
দেবী দুর্গা বৈদিক যুগের শেষ দিকে জনচিত্ত ক্রমশ বেশি করে অধিকার করে 


_ নিতে থাকেন। দেবীর কিছু কিছু নাম শেষের দিকের বৈদিক সাহিত্যের মধ্যে 


পাওয়া যায়। বাজসনেয়ী সংহিতাতে দেবীকে কুদ্রের ভগ্মী হিসেবে অস্বিকা নামে 
উল্লেখ করা হয়েছে। কিন্তু তৈত্তিরিয় আরণ্যকে দেবীকে দেখানো হয়েছে রুদের 
গথী হিসেবে এ তৈতিি় আরণ্াকেই দেবীকে টৈরোচনী নামে সম্বোধন করা 
হয়েছে। বৈরোচনী অর্থ সূর্য বা অগ্িকন্যা। সেখানেই অগ্নিসোতরে আর 
নাম পাওয়া যায়, কাত্যায়নী ও কন্যাকুমারী। “কেন” উপনিষদে দেবী 
হয়েছে উমা যিনি বরহ্ষণ সম্পর্কে সম্পূর্ণ জাত। অনেকে সেইজন্য তাঁকে 
বিদ্যার বিরাগ বলে মনে করেন। কিন্তু তৈততরিয় আরণ্যের দ্রাবিড় ভাষ্য 
রুদ্রকে উমাগতি অর্থাং উমার স্বামী হিসেবে উল্লেখ করা হয়েছে। মুণক 
উপনিষদে আবার দেখা যায় দেবীকে ডাকা হয়েছে 'কালী ও করালী নামে। এ 
দুটো নাম আবার অগ্নির সপ্জিহ্ার দুটি জিহ্বার নাম। দুর্গার সঙ্গে দেবী 
সরম্বতীরও একটি সম্পর্ক আছে। কারণ, দেখা যায়, সরস্বতীর নামও বরদা 
মহাবী ও সাবা করা হযেছে সবর এ নাম পাওয়া যা তৈরি 
আরণ্যকে। 

_ বৈদিক যুগের শেষের দিকে দেখা যায়, ভারতের বহু আঞ্চলিক দেবীই রুদ্র 
শিবের পত্রী হিসেবে বর্ণিতা হয়েছেন। এঁদের কেউ কেউ পাহাড় পর্বতের সঙ্গে 
যুকতা, কেউবা অগ্ির সঙ্গে যুক্তা। কেউ কেউ বিভিন আদি নরগোষ্ঠীর সঙ্গে যুকতা। 
(যেমন, কাত্য জাতির দেবী হয়েছেন কাত্যায়নী, কুশিক নরগোষ্ঠীর দেবী 
কৌশিকী, পর্ণশবর জাতির দেবী পর্ণশবরী ইত্যাদি।'এইভাবে দেবীর অঙ্গীভূতা 
হবার জন্য নানা ধরনের গল্প ফাঁদা হয়েছে। অগ্নির চরিত্র তাঁর মধ্যে ঢুকে 
যাওয়াতে দেবীর মধ্যে দেখা দিয়েছে তয়ঙ্করিতা। অপরপক্ষে পাহাড়-পর্বতের 
(দেবী হিসেবে তাঁর মধ্যে দেখা দিয়েছে করুণার্্রতা। আবার নররক্ত গিপাসিনী বহু 
আঞ্চলিক দেবী তাঁর মধ্যে ঢুকে গিয়ে তাঁকে মহিযাসূরমর্দিী রূগ দান করেছে। 
তাঁরা মহাদেবীর মধ্যে ঢুকে গেলেও নিজেদের চরিত্র সবটা হারাতে পারেন নি। 

ভারতীয় বহু দেবদেবীর মহান এক দেবতা ও দেবীর মধ্যে মিশে যাবার এই 
যে সুচনা ও হয়েছিল বৈদিক যুগ থেকেই। পূর্ণতা লাভ করে মহাকাব্যের যুগে। 
তাবে (দেবীকে নিয়ে অনুষ্ঠানের এমন বাড়াবাড়ি ছিল না। তখন পদর্গার অবস্থা কি 





১২৫ 














জনের 'দর্গা ভবের মধ্যেই তার প্রমাণ পাওয়া যায়। যেমন, হে 
৮৯: (সিদ্ধসেনী অর্থ সকল সিদ্ধদের পরিচালিকা 
অর্থাং মহিলা সেনাগতি)। তুমি মন্দরবিনী (মন্দার কি মেরুদণ্ড যাকে ধিরে 
ওঠ ভিটা দিয় পরত হচ্ছে লকগনিদী? মর, লী গা 
কগিলা ও কৃষ্ণপিঙ্গলা। হে দেবী, ভদ্রাকালী তোমাকে নম্কার। [হ 
মহাকালী তোমাকে নমন্কার। হে চণ্ডী, ণ! তোমাকে নমস্কার। হে তারিণী, হে 
ররবিী (সুন্দরভাবে রপ্রিতা), হে ভাগ্যবতী কাত্যায়ণী, হে করালী, বিজয়া 
জয়া রাসাজে সজ্জিতা, হে কৃষানুজা, সরবজ্োষ্ঠা নন্দ সন্তান, মহিষ রকতপিযা 
গীত বসন শোভিত। কৌশিকী, উচ্চহাস্যকারিণী কৌকামুখা তৌমাকে নমন্কার। 
হে রাপ্রিয়া উমা শীকন্তরী, হে শ্বেতা (শ্বেতব্ণা) হে কৃষ্ণ, হে কৈটভঘাতিনী 
তোমাকে নম্ার। হে হিরণ, হে ধাক্ষী। হে বেদশ্রতি তোমাকে নমস্কার হে 
জাতবেদসী (মহিলা অগ্নি) জব ির্ষবািনী, হে পার্বতী (তোমাকে নমস্কার। হে 
বিজ্ঞান, হে শিল্প, হে বরনমবিদ্া, হে নি, স্কদমাতা, দুর্গা, অরণ্াণি তোমাকে 
নমস্কার তুমি স্বাহ, তুমি ্থধা, তুমি কলা, কাষ্ঠা (সময়ের যৃক্মাতন বিভাগ) 
সরক্বতী, সাবিত্রী ও বেদমাতা। হে মহাদেবী তোমায় পবিত্র চিত্তে সুতি করছি! 
তমার আাশীর্বাদে আমি যেন রাজরী হতে গারি। মরুভূমিতে, ভয়ে, সহটে, 
শরণগিতকে রক্ষা করতে পাতাল সরবক্ে্েই তুমি দানব বিভরিনী। তুমিই জ্তণী 
(ধরংসকারিশী), মোহিনী মায়, হী, শী সন্ধা, জ্যোতি, সািহী, মা, তু 
(রতি) ২০২১ 
রণগণ কর্তৃক দৃষ্ট, ইত্যাদি। 
8 সী অ্ঠপ৩৪ ৷ সেখানে নতুন যা বলা 
.হয়েছে, তাতে তাঁকে বিশ্কাবাসিনী বলেও বর্ণনা করা হয়েছে যিনি মদয, মাংস ও 
| 
১ দেখা যায় দেবী অসত্য শবর, বর্বর ও পুলিন্দদের দ্বারা গুজিতা 
নত হিতে দেখ যায়, কে হব ও ফোর কনা বল হছে ই 
মেনা হচ্ছেন রামায়ণের মতে মেরু পর্বতের কন্যা। কিন্তু পুরাণ মতে মনেস-এর 
মানস কন্যা। রামায়ণে উমাকে গঙ্গার কনিষ্ঠা ভগ্মী হিসেবেও দেখানো হয়েছে! 
কিন্তু হরিবংশে (ইরিবংশে দেবীকে অপর্ণা বলে ডাকা হয়েছে, অর্থাৎ তিনি 
ররদ্ধারাও আছ্াদিতা নন, অর্থা না) তাঁকে হিমবতের জোা কন্যা হিসেবে 
দেখানো হয়েছে। তাঁর আর দুই ভঙ্মীর নাম এবপর্ণা ও একপাটলা। তাঁরা 
যথাক্রমে জইগিসব্য ও অদিত দেবলের পত্রী ছিলেন। আবার 'দর্গকে বিষুঃ ও 
' ইন্দ্রের ভগিনী হিসেবেও দেখানো হয়েছে। সেখানে তাঁকে (কীশিকী নামেও 
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অভিহিতা করা হয়েছে। বৈরোচনী নামে তিনি যেমন মূর্য ও অগ্নির কন্যা, তেমনই 
গৌতমী হিসেবে তিনি সপ্তধযির এক খধির সঙ্গ যুক্তা। দেবীর এমন মাহাত্য ও 
ক্ষমতা বর্ণনা, এতিহাসিকদের মতে শৈব ভক্তেরা করেছিলেন, যাতে শিবের পাশে 


একজন উপযুক্ত পত্রী দাঁড় করানো যায়। এ ধরনের চিন্তা থেকেই দেবীকে দক্ষ 


প্রজাপতির কন্যা হিসেবে দৈখানো হয়েছে। পুরাণ কাহিনীতে দেখ৷ যায়, দক্ষ কন্যা 
সতী শিবের পত্রী হয়েছিলেন। সতী গতিনিন্দা শুনে যোগবলে দেহত্যাগ 
করেছিলেন। তরে মহাভারতের দক্ষযজ্ঞে কিন্তু এমন ঘটনার উল্লেখ নেই। 
মহাভারতের দক্ষযন্তর গল্পে শিবপত্রীকে “দেবী” ও উমা" নামে ডাকা হয়েছে। 

মহাকবি কালিদাসের কুমারসন্তব কাব্যের প্রধান উপজীব্য বিষয়ই হল 
প্রতিকার প্রার্থনা করতে গেলে ব্রহ্মা দেবতাদের বলেন যে, শিব উমাকে বিবাহ 
করলে তার গর্ভজাত যে পুত্র হবেন তিনিই তারকাসুরকে বধ করবেন। কিন্তু শিব 
উমাকে বিবাহ করবেন কি, তিনি তখন হিমালয়ে নিবিড় ধ্যানমগ্স। সুতরাং শিবের 
অন্তরে শিবের জন্য ধ্যানরতা উমার প্রতি কামনা জাগানোর জন্য দেবরাজ ইন 
কামদেব মন্মথকে সেখানে পাঠালেন। মন্মথ শিবের ধ্যান ভাঙানোর জন্য তাঁর 
প্রতি ফুলশর নিক্ষেপ করেন। গ্যান ভগ্ন হওয়াতে শিব ক্রুদ্ধ নেত্রে মন্মথের দিকে 
তাকান। তাঁর ত্ুদধ দৃষ্টিতে মদন ভম্ম হয়ে যায়। পরে উমার সাধনার কাছে নত 
স্বীকার করে শিব তাঁকে বিবাহ করেন। ফলে উমার গর্ভে কুমার (কার্তিকেয়)-এর 
জন্ম হয়। তিনি তারকাসুরকে বধ করেন। হিমালয় কন্যার নাম উমা হবার কারণ 
কালিদাস মনে করেন এই রকম ? উমার তপস্যার কষ্ট সহ্য করতে না পেরে মা 
মৈনকা বলে উঠেছিলেন উ-মা অর্থাৎ না-না। সেই থেকে তাঁর কন্যার নাম হয় 
উমা। 

দুর্গার আর এক সন্তানের নাম গণেশ। গণেশের ছিল গজমুণ। 

দেবী দুর্গার সর্বাপেক্ষা বিখ্যাত কাজ হল অসুরদের বিরুদ্ধ যুদ্ধ জয়। তাঁর 
এই বীরত্বের কাহিনী দেবী মাহাত্য ও মারকন্ডেয় পুরাণে উল্লেখিত আছে। 
মারকভেয় পুরাণে গল্প আছে যে, দেবতাদের তেজ থেকে দেবী চ্ডিকা নামে এই 
দেবীর জন্ম হয়েছিল। মহিযাসুর ইন্্রকে বিতাড়িত করে নিজেই স্বর্গের রাজা 
হয়েছিলেন। দেবী অসুরদের সঙ্গে যুদ্ধে সমগ্র অসুর বাহিনীকে বিনাশ করেন। এর 
পর চ্ডিকার সঙ্গে মহিযাসুরের যুদ্ধ হয়। এই যুদ্ধে মহিযাসুর নানা ছরবেশ ধারণ 
করেছিলেন। বিশেষ করে মহিষের রূগ ধারণ করার জন্য তিনি মহিযাসুর নামে 
পরিচিত হন। অবশেষে দেবী এই মহিষের স্বন্ধে গা রেখে তাকে বধ করেন। 
মহিষের কর্তিত স্বন্ধে গা রেখে মহিযাসুর স্বরূপে নিজে নির্গত হন। তখন 
মহিযাসুরকে দেবী হত্যা করেন। এই মহিযাসুরমর্দিনী রূপেই দেবী বিশেষভাবে 
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নির্মিত। সপ্তম শতীব ক ও ই বাহ 
বর্ণনা করে গেছেন। 

জর কি কে গেছ তার দু কে বহ কর, ফ 
সত ও নিশুসত। লাল এ এই দুই অসুর 
নৌ ৰ দি বা এ স্তর 

ও মোহিত হন। তাঁরা শতকে এই দেবীকে 
রত দেবীর কাছে বিবাহের প্রস্তাব 
এক শর্তে রাজি হন, শর্ত এই যে, যি শুত্ত তাঁকে 
জি নি তাঁকে সন করবেন। শুস্ত তাঁর (সেনাপতি 












দেবীকে ভাক্রমণ করেন। দেবীর বাহন সিংহ অসুর 
লি দিল 

য় | 
রা হে রে তিনি বুকের সঙ্গ যাহ 
ধরনের গল্প আছেঃ কংস কারাগারে কী দে সর হা 
করছিলেন। যাতে ভার অ্ গর্তের সন বেঁচে না থকতে গার 
নবী অনুসারে দেবীর গার্ডের তন তাঁকে হত করার বন ও নি 
রিকরনা বার্থ বরার জনয জাবন বি পানে পক হে ভিন হয 
কালরপিগ্ীর সাহায্য প্রার্থনা করেন। বিষ প্রতিক্রতি দেন থে রি 
করাল কালনিতরা সর্বলোকে গৃজনীয়া হবেন। দেবকীর গর্ভে কংস হতার 
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ভগবান বিধুঃ যখন অষ্টম গর্ভের সন্তান হিসেবে জন্ম নেবেন, তখন কালনিদ্র 
যশোদার গর্ভে নবম সন্তান হিসেবে জন্ম নেবেন। বিষ্্রকে তখন যশোদার গৃহে 
নিয়ে যাওয়া হবে এবং কালনিদ্রাকে দেবকীর কারাগারে। তাকে গা ধারে কংস 
ইন্দ্র তাঁকে স্বর্গে স্থাপন করবেন, বিষ তাঁকে নিজের ভ্মী কৌশিকী হিসেবে গ্রহণ 
করবেন এবং ইন্দ্রের কাছ থেকে কালানিসর বিশ্বযারণ্যে স্থায়ী আসন লাভ করবেন। 
সেখানে তিনি বিষুকে চিন্তা করতে করতে শুস্ত ও নিশুস্ত নামে দুই অসুরকে বধ 
করবেন। লোকে তাঁকে পশুবলি দিয়ে গূজো করবে। এই একই গল্প অন্যান্য 
পুরাণেও, যেমন, বি পুরাণে বলা হয়েছে৷ মরতে পুরাণেও দেখ যায়, এই 
(দবী বিষুর সঙ্গে গৌরব ভাগ করে দিনা শেষে যখন ভগ, 













১ ্ যে তিনি না সত 





উপ এারলা০ ক বাসা 
বৃদ্ধি গেয়েছে আর কখনও তেমন হয়নি। 

 উইলসনের মতে তন্থ আসে শিব ও গার্বতীর মধ্যে আলোচনার আকারে 
দেবী এখানে বিভিন্ন অনুষ্ঠান, পরর্থনা ও জাদুমন্ত্র স্পর্কে শিবের কাছে জানতে 
চেয়ে যে জবাব পেয়েছিলেন তাই তন্তরাকারে দেখা দিয়েছে। একেই বলে আগম 
তন্ত্র আগমে বৈদিক পুজা আর্চার ধারা অনেকটাই পাল্টে যায়। শক্তিতত্ব 
আত্মপ্রকাশ করে। শক্তিকে ঈশ্বারের, বিশেষ করে বিধুঃ ও শিবের শক্তি হিসেবে 
দেখানো হয়। তিনি এঁদের পত্রী হিসেবে দেখা দেন। সাংখ্য দর্শনে তিনি প্রকৃতি 
রূপে বর্ণিতা হন। শক্তিতত্বের পেছনে যেমন কাজ করে মরমিয়া অভিজ্ঞতা 
তৈমনই বিজ্ঞান। পুরাণে নানা গল্পের মধ্য দিয়ে এই ততই শিক্ষা দেওয়া হয়েছে। 
শক্তির সর্বাপেক্ষা জনপ্রিয় রূগ হল শিবের পত্রী পার্বতী, ভবানী বা “দুর্গা হিসেবে। 

মহাভারতেই দেখা গেছে যে, দেবী মদ্য, মাংস ও বলিপ্রিয়া রাপেই বেশী 
প্রাধান্য বিস্তার করে আছেন। বঙ্গদেশে পূর্বে এই পূজায় হাজার হাজার ছাগ শিশু 
ও মহিষ বলি দেওয়া হ'ত। কোন কোন জায়গায় দেবীর কাছে নরবলিও দেওয়া 


জগন্মাতা_৯. ১২৯ 



















এ 






তে স টস পা বর 
দেবার কথ উল্লেখ করোছেন। কলিকাগরাণে নরবলি দেবার রীতিনীতি সম্পর্ক 
বস্তুতভাবে বলা হয়েছে। নরবলি দেওয়া হলে সহজ বংসরের জন্য দেবী শান্তি 
গান বলে উল্লেখ করা হয়েছে। তবে বামাচারীরা এই শ্তিপৃজাকে ন্যাকারজনক 
অবস্থায় নিয়ে এসেছিলেন। সেখানে মৈথুন তত্ব নোংরামির পর্যায়ে গিয়ে 
১ জি জজ 













র যে অংশের সাংা করন তার নাম পঞ্চ ম-কার। গ 
₹স, মঞ্চ ০ ও এ সাধারণ অর্থে সব কয়টিই 


নাড়িকে নদীর মত কল্পনা করা হয়, যেমন, গঙ্গা ও যমুনা। এর মধ্য দিয়ে প্রবাহিত 
শ্বাস ও প্রশ্বীসকেই দুটি মাছের মত কল্পনা করা হয়। কুন্তক করে যে যোগী এই 
শ্বাস ও প্রশ্বাসকে বন্ধ করতে পারেন তিনিই মৎস্য ভক্ষণ করেন বলে বিশ্বাস। 
মহানির্বাণতন্তে জলকেই মৎস্য রূপে কল্পনা করা হয়েছে, সুতরাং জলপানই মৎস্য 
ভক্ষণ। 
মুদ্রী ঃ মুদ্রা হল দৈহিক শক্তির একটি উর্্ পর্যায়। বর্মরন্ধের কাছে সায় 
কৌষগুলি দেখতে ঠিক পারদের মত। বর্ণ মূলতঃ শ্বেত। কুলকুণ্ডলিনী এখানে 
এসে গৌছুলে দেহে অদ্ভুত ধরনের একটা প্রেরণা জাগে। যেমন, মদ্য জাতীয় 
(কোন মাদক পানীয়ের সঙ্গে বিশেষ ধরনের কোন খাদ্যের প্রয়োজন হয়, যাকে 
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বলে মুদ্রা, তেমনই কুন্তকস্থ যোগীদের এখান থেকে প্রাণশক্তি আহরণ করতে 
হয়। যার ফলে স্থুল ও সুষ্ধ্ম দেহ উত্যই ক্রিয়াশীল থাকে। যিনি কুলকুণুলিনীকে 
এখানে এনে ক্রিয়াশীলা করতে পারেন তিনিই মুদ্রা সাধক। ভিন্ন মতে অসৎসঙ্গ 
ত্তাগ ও সংসঙ্গ লাভকে মুদ্রা সাধনা বলে। তবে অর্থ একই, কারণ, সহস্কার 
নিকটস্থ পারদোপম মস্তিষ্ক স্নায়ুর কাছে কুণুলিনীকে আনা গেলে তা সংএর 
অর্থাৎ বররন কৃটস্থানের কাছে চলে আসে। এই কৃটস্থানই সং। সুতরাং 
কুগুলিনীর এখানে আসা মানেই সংসঙ্গ লাভ। মহানির্বাণ তন্রে শা মুদ্রাকে বলা 
হয়েছে পৃথিবী, 041... 
সপ্ত ৰ 
(দওয়া টা শভিকে শূন্যতার সঙ্গে মিলিয়ে দেওয়া। শূন্যতা হল পুরুষ। শর 
মহিলা পুরুষরপী শূন্যতার সঙ্গে স্মেই মৈথুন এ হলেই সাধকের সমাধি হয 
এই হল সাংনার চুড়ান্ত সিদ্ধি। এ জন্য ভারতীয় তন  ৈ নকে বিরাট পুর 
দেওয়া হয়েছে। বলা হয়েছে 'মৈথুনং পরম তত ও রর এ খ ং 
গা শপথ 814 
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টিন । আহেরিয় ৯৯৮4 জি বৈগ 
সংস্কৃতি, ব্জার সংস্কৃতি, বেদিযা সংস্কৃতি, বঙ্গ সংস্কৃতি মধ্য প্রদেশীয় সংস্কৃতি, 
ডাকাত কৃষ্টি দ্রাবিড় অগ্নিদেবী, হিংলাজ সংস্কৃতি মূর্তি গূজা, মহার সংস্কৃতি, 
মপেবী সৃতি সই এই দেব শক্তি নামে অভিহিত হযেছে সুতরাং নবী 
সমগ্র মাতৃকাশক্তির পরিচায়িকা নাম। 

১৫| দশ মহাবিদ্যা £ দশ মহাবিদ্যাদক্ষনাশ গল্পের সন্ধে যু্ত। সতীর 
পিতা দক্ষপ্রজাপতি গঙ্গা্থারে (হরিদ্বার ও কন্ধল উভয় স্থানকেই বলা হয় 
ঙ্গাদার)। বিরাট এক যক্জের আয়োজন করেন। সবাইকে নিমন্ত্রণ করা হয় শুধু 
শিব ও সতী বাদে। আকাশচারী দেবতা ও দেবপত্রীদের মুখে এই যজ্ঞের কথা 
শুনে সতীর চিত্ত ব্যাকুল হল। তিনি পিতীর কাছে এসে বললেন-__ 'দেবগণ 
পিতার যন্তে যাচ্ছেন। আমার ভগ্মী ও আত্মীয়রাও আসবেন। বড় ইচ্ছা আপনাকে 
সঙ্গে নিয়ে আমিও সেই যজ্ঞে যাই। গিতৃদত্ত বসন ও ভূষণ গ্রহণ করি। বহুদিন 
আতবীয় স্বজনকে দেখিনি। চিত্ত বড ব্যাকুল হয়েছে। যন্তস্থানে সবারই দেখা গাব। 
যজ্ঞ দেখারও কৌতৃহল হচ্ছে। আপনি দেবাদিদেব মহাদেব! সকল কিছুর উতস| 
সুতরাং কোন কিছুর জন্যেই আপনার কোন কৌতুহল নেই। কিন্তু আমি স্ত্রী 
জাতি, রমণী স্বভাব। আমার কৌতুহল অপার। 
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শিব বললেন, হে দাক্ষায়ণী, দক্ষ তোমার পিতা হলেও তাঁকে দর্শনের ইচ্ছা 
অনুচিত। কারণ, বিশ্ব অষ্টাদের যজ্ঞে বিনা অপরাধে তিনি দুর্বাবহার করেছিলেন 
আমার প্রতি। আমার ভয়, যজ্ঞ গেলে তুমি অপমানিতা হবে, তোমার অমঙ্গল 
হ্‌বে। 

মনক্ষু্ন সতী প্রত্যুত্তর করলেন না শিবের কথার। কিন্তু স্বজন দর্শনের 
ব্যাকুলতায় মনের মাধ্যে দগ্ধ হতে লাগলেন অহরহ। ব্যাকুল চিন্তে ধরবার করতে 
লাগলেন। কখনও অশ্রু ত্যাগ করতে লাগলেন। কখনও বা ক্রোধের বশে কম্পিত 
হতে লাগলেন। এই সময় সতী শিবের ভীতি উৎপাদনের জন্য দশটি ভিন্ন ভিন্ন 
রূপ ধরে ভয় দেখিয়েছিলেন তাঁকে, যেমন, "কালী, তাঁরা, যোড়শী, ভূবনেশ্বরী, 
ভৈরবী, ছিন্নমন্তা, ধূমাবতী, বগলী, মাতন্গী ও কমলা। তন্ত্রে আছে সারা দিনের 
বিভিন্ন সময়ে বিভিন্ন মুহূর্তের গুণ অনুসারে তিনি এক একটি মূর্তি ধারণ 
করেছিলেন। 

সতী প্রথম রূগ ধরলেন কালীর। শিব দেখলেন তাঁর সামনে ভীষণা 'কালী 
মূর্তি। তিনি নিজে অচেতন হয়ে শায়িত। মেই মহাশক্তির দক্ষিণ চরণ তাঁর বুকের 
উপর। এলোকেশী সেই মহাশক্তি চতুর্ভুজা। গলায় মুগ্ুমালা। পরনে কঙ্কাল। উর্ধ্ব 
বামহত্তে ভীষণ খড়্গ। নিগ্ন বাম হস্তে নরমুণ্। উর্ব দক্ষিণ হস্তে বর ও অধঃ 
দক্ষিণ হস্তে অভয়। কালের চিদ্শক্তি রূপে সতী তখন ভীষণা মহাকালী অর্থাৎ 
কালের অধিশ্বরী পরমা প্রকৃতি 'কালী। যে কোন ব্যক্তি বা দেবতীরই এই রাপ 
(দখে ভীত হবার কথা কিন্তু শিব ভীত হলেন না। তিনি নীরবে মুখ ঘুরিয়ে 
নিলেন। কিন্তু যেদিকেই তিনি তাকান দেখেন যে, সর্বদিক আচ্ছন্ন করে সতী 
দাঁড়িয়ে আছেন নানা মূর্তি ধরে। 

'কালী মূর্তির পরেই শিব দেখলেন তীরা মূর্তি (তারা অর্থাৎ ত্রিতাপ থেকে 





যিনি তারণ করেন) ্রাাম্বর পরিহিতা 'তারা নির্বিকার শিবের উপর ভীষণা শক্তি 


ুর্তিতে দাঁড়িয়ে! এলোকেশী লোলজিহ্বা দেবী। পরিধানে ব্যাচ স্তনযুগল ও 
নাতি উনুক্ত। চতুর্ভূজের চার বাহুতে অনন্ত নাগ। এবার হাতে কোন আশীর্বাদের 
ভঙ্গী নেই। চতুর্ভূজে শুধু মহা ধ্বংসের ইশারা। সেই ভযনকরী মূর্তি দেখে শিব মুখ 
ঘুরিয়ে নিলেন অন্য দিকে। কিন্তু কোথায় তাকাবেন তিনি? সর্বত্রই সেই মহাশক্তি 
মূর্তি ধরে দাঁড়িয়ে। 

শিবার এবার দেখলেন ষোড়শী মৃতি। অর্ধশায়িত পুরুষের অর্থাং তাঁর 
নিজের নাভি থেকে উঠেছে পদ্ধের মুণাল। (সই মুণাল মুখে সহত্রদল পন্সের 
উপর আসীনা মাতৃমৃর্তি চতুর্ভূজা যোড়শী অর্থাং যোড়শ কলার শ্রীদানকারিণী। 
'মায়ের প্রত্যেক করেই কমল ধৃত। শিব দেখলেন। (দখে অন্যদিকে দৃষ্টি ফিরিয়ে 
নিলেন। 
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এবার শিবার দেখলেন ভূবনেশ্বরী মূর্তি। ভূবনেশ্বরী অর্থাং বিশ্বভূবনের 
দেবী। পদ্মাসনের উপর উপবিষ্টা আশ্চর্য রূপশালিনী দেবী। রূপের ছটায় দশ দিক 
আলোকিত। দুই হাতে তাঁর আশীর্বাদ। এক হাতে শাসন দণ্ড অপর হাতে পাশ। 
দেখে শিব দৃষ্টি ফেরালেন। 

এবার সামনে দেখলেন ভৈরবী মূর্তিতে সতীকে। ভৈরবী অর্থ ভয়ের কারণ। 
মহাসলিল থেকে উঠেছে মহাপদ্ন। পদ্মে আসীনা, পন্নে পদস্থিতা চতুর্ভূজা 
মাতৃঘূর্তি। তাঁর উধর্ব বাম ও অধঃ দক্ষিণ করে আশীর্বাদ! উর্ধ্ব দক্ষিণে শঙ্খ, অধঃ 
বামে বেদ। আলোতে জগং আচ্ছন্ন করে আছেন ভৈরবী। 

শিব দেখে মুখ ফিরিয়ে নিলেন। কিন্তু এবার তিনি যে মূর্তি দেখলেন-_ তার 
তুলনা নেই। তিনি দেখলেন মিথুন মূর্তির উপর দাঁড়িয়ে ছিন্মস্তা, উলঙ্গিনী শক্তি 
ূর্তি। তিনি ছিরমন্তা অর্থাৎ মায়াপাশ ছিন্নকারিণী। দক্ষিণ হস্তে খড়ুগ, তাই দিয়ে 
তিনি ছিন্ন করেছেন নিজের মন্তক। বাম হস্তে (সই আলুলায়িতা কেশসম্পননা ছিন্ন 
মস্তক ধারণ করে আছেন। দুধারে উলঙ্গা আলুলায়িতাকেশা দুই সথী। তিন ধারায় 
রক্ত ছু'টে ফেনিল উচ্ছ্বাসে উধের্ব উঠে ধনুকের মত বঙ্কিম ভঙ্গীতে নিচে পড়ছে। 
(সই তিন ধারার এক ধারা নিজের ছি মন্তুকে পান করছেন দেবী। বাকী দুই ধারা 
পান করছেন দুই সথী। হেন দৃশ্য অবিশ্বাস্য। দেখে শিব চোখ ফেরালেন। 

কিন্তু এবার তিনি দেখলেন আরও ত়্করী মূর্তি। দেখলেন, মহাকালের 
নিমর্মরূপিণী শক্তি ধূমাবতী সামনে দাঁড়িয়ে ধূমাবতী, অর্থাৎ মোহনাশিনী দেবী। 
নিষ্ঠুর নির্মম মরুভূমির মত সময়ের হাহাকার চলেছে। তাতে নিরাভরণা বৃদ্ধ 
বিধবার বেশে কাকধবজ যমরথে বসে ধূমাবতী। শিব শিহরিত হলেন সেই মূর্তি 
দেখে। অন্তরে সম্ভবতঃ কম্পন অনুভব করলেন। ভয়ে তিনি আবার মুখ 
(ফরালেন। 

এবার তিনি দেখলেন আরেক মূর্তি, বগলা রূপে সতী। বগলা অর্থাং বিশ্বকে 
যিনি নিজের বশে রাখেন। সিংহাসনের উপর এক পা, আর এক গা নামিয়েছেন 


অসুরের উপর। রক্তবর্ণা রজোরাগিণী দেবী। সশস্ত্র অসুরের জিহ্বা আকর্ষণ করে 


রয়েছেন বাম হস্তে। দক্ষিণ হৃস্তে প্রহরণ তুলেছেন তাকে আঘাত করতে। নারীর 
মধ্যে শক্তির অমন বলিষ্ঠ প্রকাশ অভুতপূর্ব। শিব বিভ্রান্ত হয়ে আবার দৃষ্টি 
ফেরালেন। কিন্তু চোখের সামনে আবার নতুন মূর্তি 

এবার মতি মাতঙ্গীর অর্থাৎ মদনাশিনীর। চতুর্ভূজা,মা | উতধ্ব দক্ষিণ ও উরধ্ব 
বাম করে তরবারি ও গদা। অধঃ দক্ষিণ করে আবদ্ধ মুষ্টি। অধঃ বামে পদ্মকলি। 
রাজেশ্বরীর মত বন্তরবিভূষিতা। মা বসে আছেন সিংহাসনে। রূপে অতুলনীয়া অথচ 
শক্তিতে তিনি দৃঢা। শিব খানিকক্ষণ তাকিয়ে দেখে আবার দৃষ্টি ফেরালেন। 

এবার তিনি দেখলেন কমলা রূপ অর্থাং শক্তির কান্তিশান্তিাত্রী রূপ। আদি 
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ই অনা নষ্ট হয়ে দর থানা পরত প্রতি 
ৃ ইল নার গনী ও তারা সেই কাল ও 










বল ভৈরবী চ্শকি। আবি পরত বিভক্ত হয়ে তার 
জিকা ভোবীইাড বি ফা | 
ভগবতী সকল মৃত্তিতেই বিশ্বপালিকা। কারণ, তিনি যেমন সৃষ্টির কারণ, 
তেমনই স্থিতিরও মূল। ছিন্মন্তারাপে পালিকাশক্তি প্রবল হলে প্রকৃতি ভৈরবী 
থেকে ভিন্ন ছিবমস্তার তিন রুধির ধারাতে অরপূর্ণার ত্রিধাশভি। ভোক্তা, ভোগ &. 
ও ভোগরূপে জগতের অনস্বরূপা হলেন অন্পূর্ণা। তাই তার রুধির ধারা হল && 
্রিধারা। জগংতোক্তা রূপে নিজ জগন্দেহ থেকে ভোগ্য সংগ্রহ করছেন প্রকৃতি, & 
]] আবার ভোগ্য অন্নকে আপনিই ভোগ করে পরিপুষ্টা ও পালিত৷ হচ্ছেন নিজেই। 
॥..... ভোলা, ভোগ্য ও ভোগ এই তিনই গুথক শক্তিরাপে বিরাজমানা। ভোক্তা থাকতে 
পারে, ভোগও থাকতে পারে, কিন্তু তোগ না হলে পুষ্টি (নই। জগতের পালনের 
জন্যই এই ভোগ। তাই ত্রিরুধির ধারার একটি ধারা ছিন্নমস্তা পান করছেন স্বয়ং 





এবং অপর দুই ধারা পান করছেন একাত্ম দুই সখী ভোক্তা এরং ভোগ্য-_ 
শক্তিরূপা। সেই জন্য স্বতন্ত্দেহী। ছিনম্তায় আছে অন্পূর্ণার জগৎ পালন রীতি। 
কিন্তু ভোগই শেষ কথা নয়। ভোগ শেষ হলেই হয় প্রলয়। তাই ছিন্নমস্তার পর 
শক্তি হলেন প্রলয় রূপ্িণী ধূমাবতী। জগতের ভোগ শেষ হলে জরাজীর্ণা তগবতী 
আসেন বৃদ্ধাবেশে, কাকধবজ যমের প্রলয় রথে চড়ে, ক্ষুধাতুরা ও বিস্তৃতবদনা 
হয়ে। সকল সৃষ্টিকে কুলায় সংগ্রহ করে নিজের উদর পূর্ণ করেন তিনি। ধূমাবতী 
তাই প্রলয়রূপিণী ভৈরবীর ত়স্করী মূর্তি। অষ্টম মূর্তি রক্তবর্ণা রজরূপিণী বগলা। 
এই মূর্তিতে দেবী ঘোর বেদবিরোধী অসুরকে বিনাশ করেন। সেই অসুর নাশে যে 
রানের উদয় সেই নির্মল ভানরাপিণী ভগবতশিই মাতঙ্ী। মাত মূরতিত 
বিশ্বরূপিণী শক্তি অজ্ঞানরূপ অবিদ্যানাশিনী, কৃষ্ণা্গী, তমোরাপি। ্‌ 
সমস্ত শক্তিধারিণী হয়ে শক্তি অন্ট ধ্ধ্যশালিনী কমলারগে ও 
সর্বত্রই তাঁর খ্ধর্যমূর্তি। 
মাও যার কমল আসর রি ধক তত দেই করেই 






ূ ই নহে 


ছেড়ে দিলেন। 
কানের দুই মরতিতে শত গরকাণ-_ করমণকতি ও ব্শতি। এই শি 


যখন কালের সঙ্গে ওতপ্রোত থাকেন এবং বন্মশক্তি ও কর্মশক্তির মধ্যে যতক্ষণ 


সাম্য রক্ষা গায় ততক্ষণই শক্তি। কিন্তু কেউ যদি কর্মশক্তির মদগর্বে ব্রহ্মশক্তিহীন 
হয়ে শক্তিকে কালের অস্কচ্যুত করে, ধ্বংস তখন অনিবার্য হয়। আত্ম অহংকারে 
অহংকৃত দক্ষ কালের কর্মশ্তিকে যজ্ঞে আহ্বান করেছিল। শক্তিরূপিণী শক্তিকে 
তাই যেতেই হবে। কিন্তু শিব্রক্ষশক্তিচ্যুত 'কালীর কর্মশক্তি জড় মা্র। তা দিয়ে 
কর্মসিদ্ধি হবে না। তাই শক্তির আবির্তাবে যজ্ঞ পণ্ড হবে মাত্র। হৃদি চঞ্চলা সতীর 
দিকে তাকিয়ে শিব বুঝলেন, প্রকৃতি আবার আবির্ভূতা হতে চান নতুন তেজে। 
কিন্তু তবু কি আশ্চর্য মমতা সেই শক্তির প্রতি! ব্ন্মাপুরুষে শিব বেদনা বোধ 
করতে লাগলেন। প্রকৃতি সতী গমন করলেন দক্ষযক্ঞে। সত্ব, রজঃ ও তম গুণ 


(১) বিশ্বকমল অর্থা ত্রিকোণ রূপ ব্হ্মযোনি যা দিয়ে জগৎ আকাশে প্রকাশিত হয়েছে। 
ব্্মযোনি _ বীজাবস্থা। বিশ্বকমল ব্যাকহোল বা নিউট্রন ফিল্ড। 
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হল কর্মশতি। ব্রহ্মা থেকে বিচ্ছি্ন হয়ে প্রকাশিত। যার পরিণতি ধ্বংস্ৰে মধ্যে 
সতীর দক্ষযজ্ঞে গমন হল তাঁর তিনগুণে প্রকাশ। তাঁর পুরুষ তখন নিষ্টিয়, 
অচৈতন্য। শক্তি ছিবনবিচ্ছি্ন হয়ে একান্নটি অংশে বন্তসত্তারূপে প্রকাশিত। শিবের 


দক্ষম্ঞনাশ হুল বন্তুজগতের প্রবল প্রলয়। শক্তির শিরে প্রত্যাবর্তন অর্থ পুনরায় 


জ্ঞানের জয়। 

১৬। দক্ষিণা কালী £ া্ীকে দেখা যায় মিরর বুকের উপর দাঁড়িয়ে যদি 
তিনি দক্ষিণ চরণ বাড়িয়ে থাকেন তাহলে তা সৃষ্টির প্রতীক। সাধারণতঃ এই 
ূর্তিতেই আমরা তাঁকে গৃজা করি। তরে তিনি যদি বামচরণ বাড়িয়ে থাকেন তারে 
তা হয় ধ্বংসের প্রতীক। দক্ষিণ চরণে শক্তি প্রকৃতিতে গুণসাম্য বজায় রাখেন 
এখানে তাঁর দাক্ষিণ্য ফুটে উঠে। বামাচরণে ধ্বংস-_ তিনি শ্মশান 'কালী। এ 
প্রসঙ্গে কববর্ণে কালী প্রসঙ্গ রষ্টব্য। 


ধ 

_ ১। ধরতী মাতা ৫ ওরাঁদের সর্বশ্রেষ্ঠ দেবতার নাম ধর্মে বা ধর্মেশ। বঙ্গদেশে 
এঁর গূজো হয় ধর্মরাজ নামে। তাঁর পড়্ীর নাম ধরতী মাতা বা পৃ্থী মাতা। বঙ্গ 
দেশেও পৃথিব; মাতৃরূপ দান করে পুজো করা হয়। তাঁর দুটো রূগ আছে 
একটি কল্যাণময়ী, অপরটি ভ়ঙ্করী। কল্যাণময়ীরূগে তিনি সর্বপ্রাণীর মাতা রূপে 
গণ্যা। তিনি অন্নপূর্ণা স্বরূপা, অননদাত্রী। এই ক্ষেত্রে তাকে বলা হয় ভূ-দেবী বা 
ধরতী মাঈ। কখনও বলা হয় বসুন্ধরা অর্থাং এশ্র্যবাহিনী। অন্বাবাচীও তিনিই। 
তাঁর আর এক নাম হল বসুমতী ঠাকুরাণী। ধর্মপ্রাণ হিন্দু ঘুম ভেঙে উঠেই তাঁর 
কাছে প্রার্থনা জানায়। মরণৌনুখ ব্যক্তি ও সন্তানদাত্রী মাতাদের তার বুকের উপর 
রাখা হয়। গোবৎস্য জন্মানোর পরে গাভীর প্রথম দুগ্ধ ফোঁটা মৃত্তিকাতে ফেলা 
হ্য়। | 
আধাঢ় মাসের প্রথম দিনে ধরতী মাতা রজস্বলা হন বলে ধারণা। তখন ভূমি 
কর্ণ বাদ রাখা হয়। চাষ সম্পর্কিত সব কাজই বন্ধ থাকে। বিধবা মহিলারা রান্না 
করা খাবার খান না। একেই বলে অন্ুবাচি। চতুর্থ দিনে স্নীন করে পবিত্র হতে 
হয়। খতুবতী মহিলারা খতুকালে সর্বদাই এই নিয়ম অনুসরণ করে চলে। দেবীর 
প্রতীক হিসেবে একটি পাথরের ত্তন্ত মাটিতে গোঁতা হয়। এর উপরি ভাগ সিঁদূর 
দ্বারা চর্টিত করা হয়। গৃহিণীরা হলুদ গোলা জল দিয়ে পাথরটি ধুইয়ে দেয়। এর 
কাছাকাছি কোন কাঠের কাছে সুগুরী রেখে দেওয়া হয়। তখন পাথরটির উপর 
ফুল চড়ানো হয় এবং দুধ ও কলা ঢালা হয়। সিঁদুর লেপন সম্ভবতঃ অতীত দিনের 
রক্তদানের একটি চিহ্ন মাত্র। 
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5 আপ সা... পপ 


দ্রাবিড়দের বিশ্বীস, ধরতী মাতার উর্বরা শক্তি মাঝে মাঝেই কমে যায়। 
তখন তাঁর উর্বরতা শক্তি ফিরিয়ে আনার জন্য বলি দিয়ে রক্তদান করতে হয়। 
কণুদের ক্ষেত্রে নবি দেওয়া হ'ত। সেই মানুষের মাংসের কিছুটা অংশ মাঠের 
চারদিকে ছড়িয়ে দেওয়া হ'ত কিংবা পুঁতে দেওয়া হ'ত যাতে ধরিত্রী তাঁর উর্বরতা 
শক্তি ফিরে পেতে গারে। এই জন্য প্রতিবছর সরবপ্রধান গ্রাম দেবতার সঙ্গে তাঁর 
বিবাহ দেবার প্রথা ছিল। পশ্চিমবঙ্গে এই প্রধান গ্রাম দেবতাকে বলা হয় 
কষেত্রপাল। ক্ষেত্রপাল অর্থ ভূমিগালক! 

ধরতী মাঈ বা মাতা সাধারণতঃ কলা হিসেবে বিরচিতা হলেও-_ 
তাঁর ভয়ঙ্করী রূগও আছে। তাঁকে যেমন গ্রামরক্ষয়িত্রী দেবী হিসেবে কল্পনা করা 
হয়, যিনি বিপদ-আপদ ও রোগ-শৌোক থেকে রক্ষা করেন, তেমনই রোগশৌক 
মহামারী দাত্রী হিসেবেও দেখা হয়। বিশেষ করে কলেরা ও গুটি রোগের দেবী 
হিসেবে দেখা হয়._ কারণ এ দুটো রোগই মহামারী আকারে দেখা দেয়। দেবীর 
ভঙ্করী রূপ হল 'কালী, দেবী, দুর্গা ইত্যাদি। এই রোগের প্রাদুর্ভাব হলে গ্রামের 
লোকেরা নির্দিষ্ট থানে এঁদের পুজো দেয়। কলেরা দেখা দিলে সাধারণত 
'কালীরূগে গৃথী মাতার গৃজা দেওয়া হয়। অপর পক্ষে গুটি রোগ দেখা দিলে 
দেবীর পূজো করা হয় শীতলা রূগে। শীতলা অর্থ যিনি শীতলতা পছন্দ করেন। 
অনেকে তাঁকে বলে বনন্তী বুরহী। বনন্তী বূরহী অর্থ বসন্তের বৃদ্ধা দেবী। বনী 
চণ্তী নামেও তাঁকে ডাকা হয়, যার অর্থ বসন্তের নির্মম দেবী। তাঁকে অনেক সময় 
কন্কর মাতাও বলা হয়। কন্কর মাতা হিসেবে তিনি সর্বাপেক্ষা ভয়ঙ্করী। তবে কন্কর 
মাতার আক্রমণ খুব কমই হয়। ফুলমাতা ও পানসাহী মাতা হিসেবে তিনি 
সাতবছরের নিচের শিশুদের আক্রমণ করেন। সাত বছর থেকে পনের বছর বয়স 
পর্যন্ত কিশোরদের আক্রমণ করেন বনী মাতা হিসেবে। গুলসলিয়া মাতা হিসেবে 
সব বয়সের লোককেই আক্রমণ করেন।'এরা সবাই শীতলা মায়ের ছয় ত্বী। 

শীতলা ও তাঁর ছয় ভগ্মীকে সাতটি মাটির ঢেলা দিয়েও বোঝানো হয়। এই 
সাতটি মাটির (লাকে একটি খড়ের ছাউনী তুলে তার নিচে সার বেঁধে বসানো 
হয়। মহামারীর সময় উচ্চবর্ণের লোকেরা দেবীর উদ্দেশ্যে ছাগল, কবুতর ইত্যাদি 
বলি দেয়। নিম্নবর্ণের লোকেরা কাটে শূকর। মহামারী ভয়ঙ্কর আকারে দেখা দিলে 
উচ্চবর্ণের লোকেরাও দেবীর উদ্দেশ্যে শৃয়র কেটে দেয়। তবে যেহেতু ধরতী 
মায়ের এই সব নানা রূপের পৃজো মহিলারাই বেশি করে, সেই জন্য এই ধরনের 
পশুবলি দেবার জন্য তারা নিম্নবর্ণের লোকদেরই নিয়োগ করে। 

ছয় রোন সহ শীতলার পূজা করা হলেও এতে প্রাধান্য থাকে শীতলারই! 
শীতলা সাধারণতঃ নগ্রমূর্তি। বর্ণ লাল। বাহন গর্দভ। ডান হাতে থাকে ঝাড়ু যা 
দিয়ে তিনি রোগ বেঁটিয়ে বিদায় করেন। বাঁ হাতে থাকে মাটির গাত্র। তাঁর মাথার 
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উপর থাকে কুলো। অনেক আরও কিংভূতকিমাকার মুর্তিতেও তাঁকে দেখা যায়। 
অনেক সময় কাঠ বা পাথরের উপর শুধু খোদাই করা মুখেও শীতলাকে 
আগাগোড়া সিঁদূর চটিত। সারা দেহে সোনা, রূগো ও গেতলের 
পেরেক ঠুকে দেওয়া দাগ। দাগগুলি শুঁটি রোগের প্রতীক। যশোর ও 
নোয়াখালিতে দেবীকে সম্পূর্ণ নগ্ন অবস্থায় দেখা যায়। ওড়িশা ও চম্পারণ-এ 
মাটির ঘটেই দেবীকে কল্পনা করা হয়। খুলনাতে পোদরা এই দেবীকে শুধুমাত্র যে 
গুটিরোগের দেবী হিসেবে কল্পনা করে তা নয় তাদের প্রধান দেবী হিসেবেও চিন্তা 
করে। যদি কাউকে বাঘে ধরে নিয়ে যায়, বা অন্য কোন বন্যজন্ত সে দেহ গ্রাস 
করে তাহলে মনে করা হয় যে, দেবী ক্ষুগরী হয়েছিলেন বলেই এমনটি ঘটেছে। 
শীতলা শুধুমাত্র গুটি রোগের দেবী এমনতর ধারণা পরবর্তীকালে এসেছে। 
(কোথাও গুটি রোগ, হাম ও কলেরা মহামারী রূপে দেখা দিলেও তাঁর পূজো করা 
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রী চেপে আছেন। তাবে সাধারণতঃ মাটির ঘটই তাঁর প্রতীক। এই ঘট. 


বসানো থাকে নিম গাছের নিচে। তার পৃজারীরা সাধারণতঃ নিচু জাত থেকে 
আসে। এই দেবীর প্রিয় ভোগ হল ছাগল। 

গৃথী মাতার এই কয়টি রূপের বাইরেও আরও নানা মৃত্তি আছে। সর্বপ্রাণবাদ 
থেকেই এঁদের উত্তুব ঘটেছে বলে বিশ্বাস। পৃথ্থী মাতার মতই এঁদের সবারই স্বামী 
হিসেবে একজন করে পুরুষ দেবতা আছেন। শীতলার স্বামীর নাম হল ঘন্টা 
করণা। ঘন্টা করণা অর্থ ঘন্টার মত বড় বড় যার কান। হিমালয় অঞ্চলে জলপূর্ণ 
ঘটে তাঁর পূজো করা হয়। তুকতাক্‌ করে যে রোগ সারানো যায় তিনি এমন সব 
(রোগেরই দেবতা। অনেক সময় তাঁকে দ্বাররক্ষক হিসেবেও দেখানো হয়। হিন্দু 
ধর্মের আঙ্গিনায় এসে ছোটখাটো দেবতারূপে প্রতিভাত হয়েছেন। 

ওড়িশাতে ওলাবিবির সমকক্ষা দেবী হলেন যোগিনী। বর্ধমানে তিনিই দিদি 
ঠাকুরাণী। রাজবংশী সম্প্রদায় তাঁকে বলে চিতন ঠাকরুণ। চিতন ঠাকরুণ 
মহিলাদের বন্ধ্যাত্ব দূর করেন। ভয়ঙ্করী কালী হিসেবে পৃথিবী দেবী কল্যাণময়ী 
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মূর্তি ধরেন রক্ষাকালী নামে। এই রক্ষাকালী যেমন রোগ আনেন তেমনই রোগ 
দূরও করেন। 

বোম্বাইতে টোল বিবাহে একটুকরো কাঠকে লাঙ্গলদণ্ড হিসেবে ধরে নিয়ে 
একুশটি মাটির ঘট দিয়ে ঘিরে দেওয়া হয়। তারপর টোল পৃজো করে বিবাহ 
উৎসব আরন্ত হয়। এরপর হলুদ ও ভাত দিয়ে ঢোলটি রেখে দেওয়া হয়। 
ঢোলের গায় পাঁচটি সিদুরের দাগ দেওয়া হয়। এই ঢোল বাজিয়ে মহিলারা 
পার্বতী মাঠে চলে যায়। সেখানে বয়বৃদ্ধা এক মহিলা ধরতী মায়ের পূজো 
করেন। এরপর পাঁচ কোদাল মাটি তুলে ঘরে নিয়ে আসা হয়। সেখানে জলভত্তী 
একটি ঘট, লাউলদণ্ড ও একটুকরো কাঁচ বাঁশ রাখা হয়। এই ঘট যখন গৃজা করা 
হয় তখন বর বধু ও পূর্বপুরুষদের নাম উচ্চারণ করার বিধি আছে। সেখানে ঘটের 
পাশে প্রজুলিত অগ্নিতে নৈবেদ্য নিক্ষেপ করা হয়। বাঙ্গালী হিন্দুদের ঘরেও বিবাহ 
উপলক্ধো যে বিদিশা করা হয় ও দেয়ার গিনি মাম আন 
করা হয় তাও এক ধরনের ধরতী মায়ের গৃজা। ্‌ 

উত্তরপ্রদেশের মীর্জগুরের মবওয়াররা হয়ারী মাতা নামে এক দেবীর 


পুজো করে। হরিয়ারী মাতা হল সবুজের মাতা অর্থাং শসোর মাতা। সুতরাং 


তাঁকে ধরতী মাঈয়ের সঙ্গেই তুলনা করা যেতে পারে। শস্য সংগ্রহের সময় 
জীবজন্ত পুড়িয়ে তাঁর পুজো করে নেওয়া হয়। 

'  রীজস্থানে গৌরীর যে গুজা করা হয় তিনি অন্নপূর্ণা স্বরূপা অর্থাৎ যিনি 
অন্নদান করেন। নববর্ষের প্রথমেই শহরের বাইরে গৌরীর জন্য মাটি পাঠিয়ে 
দেওয়া হয়। এতে এটাই বোঝা যায় যে, গৌরীই হলেন পৃথিবী মাতা। শিবকে 


এই দেবীর সঙ্গে যুক্ত করে দেখানো হয়। ছোট একটি গর্ত খুঁড়ে তাতে যব পুঁতে 


(দওয়া হয়। এরপর মাটি চষে কৃত্রিম তাপ দিয়ে শস্য গজানো হয়। মহিলারা 
হাতে হাত লাগিয়ে এর চারদিকে নৃত্য করে। তারা গৌরীর কাছে তাদের স্বামীদের 
জন্য প্রার্থনা জানায়। এরপর নবোদ্গত শস্য চারা তুলে নেওয়া হয়। এই চারাগুলি 
মহিলারা পুরুষদের মধ্যে ভাগ করে দেয়। পুরুষেরা এই চারা তাদের পাগড়ীতে 
ধারণ করে। দক্ষিণ ভারতে ভূমি দেবী হিসেবে এই ধরতী মাঈ বিষুর সঙ্গে 
যুক্ত-_ অর্থাৎ বিষু স্বামী হিসেবে প্রদর্শিত। পরে অর্ধনারীশ্বর হিসেবে তাঁর সঙ্গে 
শিব যুক্ত হয়ে যান। 

বহু দ্রাবিড় নরগোষ্ঠী পৃথ্বী মাতার সঙ্গে তাঁর স্বামীর সাংবাংসরিক বিবাহ 
(দন। ছোটনাগপুরের খারওয়াররা প্রতি তিন বংসরে এই গৃথীমাতা অর্থাৎ মৃচক 
রানীর ধুমধাম সহকারে বিবাহ অনুষ্ঠান করে থাকে। ভারতের মধ্যবর্তী পাহাড়ী 
অঞ্চলের (লোকেরা মনে করে যে, গৃহের পবিত্র বৃক্ষের নিচে স্তুগীকৃত পাথর 
খণ্ডের মধ্যে অন্যান্য গ্রামদেবতার সঙ্গে ধরতী মাঈ বাস করেন। কৃষিকাজের সময় 
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৬ জননাভিররিরানি কী জান পহটী 
নরগোষঠী জঙ্গল কাটার সময়, পাহাড়ী ঘাস সংগ্রহের সময় ও মহা ফুল সংগ্রহের 
সময় এই ধরিত্রী দেবীর পুজো করে নেয়। পৃথিবীর উদ্দেশে মদ্য, মাংস, ঘৃত 
ইত্যাদি উৎসর্গ করা হয়। | 
ধরতী মাঈ যখন কল্যাণময়ীরূপে, তখন তাঁর উদ্দেশে ফুল, দুধ, ফল 
ইত্যাদি দিয়ে পূজো দেওয়া হয়। ভ্ষ্করীরূগে তাঁকে খুশি করার জন্য পশুবলি ও 
নরবলি দিয়ে পুজো করা হয় বর্তমানে নরবলি আর হয়না। 
_ গুর্ব পাঞ্জাবে ধরতী মাঈ শাওদ মাতা অর্থাৎ উর্বরা শক্তির মাতা রূপে 
পুজিতী। দুইতাল গৌবরের মধ্যে একটি লাঙলের ফাল রেখে তাকেই দেবীর 
প্রতীক হিসেবে ধরা হয়। এর উপর পবিত্র বৃক্ষের গাতা ছড়িয়ে দেওয়া হয়। 
৪ বত 








নুর ভি রা হকিরনী ফিফা ভিযানী 
ধনের পাহারাদার বলে মনে করে। 

ীনএইধালা বৈঠেই বাদি রিউাীরপে দীনতরানূজ 
ধারা চলে এসেছে। শিল্পেও মাত দেবতার সঙ্গে পৃথিবীর নিবিড় সম্পর্ক ফুটে 
উঠেছে। গ্রীক পাত্রে যেমন দেখা যায় মাতৃদেবতী মাটির টিবি থেকে উঠে 
আসছেন তেমনই দেখতে অনেকটা দক্ষিণ ভারতের প্লম্মার মূর্তি। এল্লম্মার 
ূর্তিতে দেখা যায়, শুধু মুখটাই দর্শনীয়। বাকী দেহটা যেন মাটির নিচে ঢাকা 
রয়েছে।বৌদ্ধ শিল্পেও দেখা যায় মহাঁপথবী অথবা গৃথিবী মাটি থেকে উঠে বুদ্ধের 
অশ্বকে ধরে রাখছে। 

মায়ের চিন্তা দ্রাবিড় মানসেই (বশি। তাদের কাছ থেকেই হিন্দু ধর্মে এসে 
প্রবেশ করেছে বলে অনেকে মনে করেন। এই পূথ্থী মাতার মত হিন্দুদের অন্যান্য 
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্ি রানা পর | 


মাতৃদেবতাও কল্যাণময়ী ও ভয়ঙ্করী উভয় রূপেই দেখা দিয়েছেন। এঁদের মধ্যে 
অনেকেই আবার পুরী দেবী বা মাঈয়েরই একটি রূগ, যেমন, "দুর্গা, 'কালী 
ইত্যাদি। মধ্যপ্রদেশে গ্রামদেবতা অর্থাং “দেবী” পূথ্থী মাতারই প্রতীক। তিনি 
মহামারীরূপে রোগ শোক ছড়াতেও পারেন, দূর করতেও পারেন। 

২। ধিষণা £ ইনি প্রাচীন এক বৈদিক দেবী। ধিষণা অর্থ প্রাচর্যের দেবী। 

৩। ধূমাবতী ঃ দক্ষজ্ঞে যাবার জন্য সতী শিবকে ভয় দেখাতে যে 
দশমহাবিদ্যারূপ ধারণ করেছিলেন তারই এক মূর্তি হল ধূমাবতীর মূর্তি। ধূমাবতী 
মহাকালের নির্মমরূপিণী শ্তি। ধূমাবতী অর্থ মোহনাশিনী দেবী। যে পটভূমিতে 
ধূমাবতীর চিত্র অঙ্কন করা হয়েছে তা নিম্নরূপ £ নিষ্ঠুর নির্মম মরুভূমির মত 
সময়ের হাহাকার চলেছে। তাতে নিরাভরণা বৃদ্ধা বিধবার (বশে কাকধ্রজ যমরথে 
মহাকালের মত কর্কশ। কুলাহাতে দাঁড়িয়ে প্রচণ্ড এক অমঙ্গলের প্রতীক ধূমাবতী। 
তন্তিকরা ধূমাবতীর অর্থ বর্ণনা করেছেন এইভাবে £ ছি্ম্তায় আছে অন্পূর্ণার 
জগৎগালন রীতি ও ভোগ। কিন্তু ভোগই তো শেষ কথা নয়। ভোগ শেষ হলেই 
হয় প্রয়। তাই ছিনমস্তার পর শক্তি হলেন প্রলয়রূপিণী ধূমাবতী। জগতের ভোগ 
শৈষ হলে জরাজীর্ণা ভগবতী আসেন বৃদ্ধাবেশে, কাকধবজ যমের প্রলয়রথে চ'ড়ে, 
কুধাতুরা ও বিস্তৃতবদনা হয়ে। সকল সৃষ্টিকে কুলায় সংগ্রহ করে তাই নিজের 
উদর পূর্ণ করেন তিনি। ধূমাবতী তাই প্রলয়রূপিণী ভৈরবীর ভযস্করী মূর্তি! 

8। ধাতু  মার্কনডেয় পুরাণে দেবীকে ধাতৃরূপে আহ্বান করা হয়েছে। 
এখানে তিনি পালিকা মা হিসেবে চিহ্িতা। কিন্তু খণ্থেদে ধাতু ইন্দ্র বা বিশ্ব 
কর্মণের উপাধি। স্বত্ত্ব এক দেবতা হিসেবেও তাঁর কল্পনা আছে যেখানে তিনি 
বর্গ মত্ত, চন্ত্র ও সূর্যের শ্রষ্টা। বেদপরবর্তী যুগে ধাত্রীকে অষ্টা ও বিশ্বরক্ষক 
হিসেবে দেখানো হয়েছে। 

৫1 ধারণী £ মধ্যযুগের বঙ্গদেশে যিনি বিশ্বকে ধারণ করে আছেন, এমন 
করে তাঁকে অর্থাং শক্তিকে কল্পনা করা হয়েছিল। 

৬। ধৃতি £ ভারতবর্ষে বিভিন্নস্থানে মহাদেবীকে যে যে নামে স্মরণ করা 
হয়েছে পদ্মপুরাণের সৃষ্টিখণ্ডে তারই একটি তালিকা পাওয়া যায়। বিষ সাবিত্রী 
(দেবীকে পরম ভক্তিভরে স্তব ক'রে বিভিন্নস্থানে যে নাম ও রূপে তাঁকে স্মরণ 
করেছেন তাতে দেখা যায় যে, পিগারক নামক স্থানে তিনি ধৃতি নামে অধিষ্ঠান 
করেন। সুতরাং ধৃতি ভারতীয় মহাদেবীরই এক নাম। 

৭। ধ্বনি বা ধরা £ সঙ্থোদ্ধার-এ ভারতীয় মহাদেবীই ধ্বনি বা ধরা নামে 
বিরাজ করছেন। 

৮। ধনী ঃ কামরূপের কামগিরিকে দশমহাবিদার স্থান বলে মনে করা 
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গমহাবিদ্যা নাম এইভাবে দেওয়া হয়েছে যেমন ভৈরবী, 


বনে লী) নী (বত, লা বত লা ভা 
হও রী রি রর বই, 
ডাকা হয় তা হল 'কালী, তীরা, যোড়শী, তুবনেশবরী 

কল, তঙ্গী ও কমলা। অনেক সময় কমলাকে সুদী ও বগলাকে কালামূবী 





েলাও 


তাদের ডুবিয়ে মারেন বা যে-কোন প্রকারে ধ্বংস করেন। 

এই দেবীরই দক্ষিণ-পশ্চিম ভারতের কোষ্কণ অঞ্চলে (কোলাবা জেলার 
পাহাড়ী চেউল-এ আর একটি বেদী আছে। এই দেবী হিন্দুদের কাছে হিংলাজ 
(দেবী নামে পরিচিতা। গল্প আছে যে, মারবারের উগ্রপ্রভু নামে এক রাজা এই 
(দবীর কাছ থেকে একটি তরবারি লাভ করে সমুদ্ৌপকৃল পর্যন্ত সারা দক্ষিণদেশ 
পর্যন্ত বহু গৃহের গৃহ-দেবত৷ হিসেবে বিরাজ করেন। খারওয়াররা দেবীর উদ্দেশে 
গাঁঠা বলি দিয়ে প্রার্থনা করে যে, হে দেবী হিংলাজ, আমাদের শত্রুদের ধ্বংস 
কর। পশ্চিমবঙ্গের দশনামী (গাসাহিরাও এখানে পূজা দিতে যান। 
হিংলাজে মাতৃশক্তি অশুভ রূপে রয়েছেন বলে বিশ্বাস। একে নণইয়াও বলা 
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তা), মাতঙগী, ত্রিপুরা, অস্বিকা, বগলা, 












নাউ হি শষ হয়ে যাবার পরও নিজেরা 


হয়। নণইয়া অর্থ অগ্নিমাতা। হিংলাজে মৃত্তিকা-গর্ত থেকে নিসৃত অগ্রিশিখাই এই 
দেবী। এখানে একটি কুয়ো আছে। বগ্‌ বগ্‌ করে সেই কুয়ো থেকে শব্দ ওঠে। 
হিন্দু-তীর্ঘযাত্রীরা তখন এখানে গুপুরি, রসুন, লবঙ্গ, এলাচ, নারকেন ইতাদি ছুড়ে 
দেয়। 

হিন্দুতান্ত্রকেরা এই দেবী সম্পর্কে দার্শনিক ব্যাখ্যা দিয়েছেন। পাহাড়ের 
গহ্বরে অর্থাং কোটরে বাস করেন বলে তার নাম কোট্টরীশা। তিনি জ্যোতিরূপে 
বিরাজিতা। এই জ্যোতিরূপে অবস্থানের একটা শাস্ত্ীয় তাংপর্যও বের করেছেন 
কেউ কেউ। বণ্থেদে স্পন্দন বা শব্দের অন্ত্িহিতা দেবী হলেন প্রকৃতি বা শক্তি। 
তাঁর নাম বাক, গৌ, গাতী ইত্যাদিও। বাক্‌ গাভীর প্রাথমিক স্কুরণ ধ্বনি হল 
হিঙ__ অর্থাং 718 9018 -এর বিস্ফোরণের শব্দ ব্যম্‌ বা ও সামগানে প্রথমেই 
এই হি শব্দ উচ্চারণের বিধান আছে। অগনিও প্রজ্জলিত হবার মুখে শব্ধ করে 


নাকে অনল তি কর ননী পি ইপরি র্ 
ধত্‌ ও ছনগতি পূর্ণ হয়ে লাস ৮০, যত বা গার রাজ্য 


কা 
কারও মতে ইনিই হলেন সুমেরীয় ইন্মিনি, গ্যালেস্টিণীয় নিনা ও খেদের না| 


ইনিই হলেন ব্যাবিলনের ইশ্তার এবং অথ্ববেদের রণদেবী ইন্দরাণী। অথর্ববেদে 


বাক্‌কে বলা হয়েছে বিশবসৃষ্টির অধিশ্বরী পিত্যারাষ্ট্রী। রাষ্ত্রী হল রাজ্জী, যাকেই বলা 
হয় মুসলিম শব্দে শাহী বা শাই। উচ্চারণ ভেদে অনেকে বলেন কাই। প্রাচীন 
মধ্যপ্রাচ্যে দেবতা বালের প্রকৃতির নাম ছিল বালিৎ বা শাইবেলী। উচ্চারণ ভেদে 
কাইবেলি। কেউ বলেছেন সিবিলি। খগ্থেদের ইন্দ্র ছিলেন “সহসঃ নুনু” অর্থাৎ 
সাহস বা বালের পুত্র শচ। তাঁরই প্রকৃতির নাম শচী। এই ভাবে বালের প্রকৃতির 
নাম বালুচি। এই শচী বা বালুচীর স্থানই বালুচীভান, ইন্দ্রাণী বা নানীর দেশ। 


| আছে। এই সুড়ঙ্গ হল যোনি স্বরূপা। এই সুড়ঙ্গের মধ্য দিয়ে যা নিয়ে যাওয়া যায় 


তাই প্রসাদ হয়ে যায়। এই ভাবেই সুড়ঙ্গ পথে ঘুরে এসে বনু মন্াসী জটায় ধারণ 
করেন প্রসাদী শুপুরী বা স্ব্ণমক্ষী নামে এক ধরনের ধাতুদ্রব্য। অর্বাচীন কালে 
মন্দিরে যে কালিকা বিগ্রহ বসেছে তার কোন মানে নেই। 
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নীথবা ইন প্রন দরী় দী। মনু আবৃতিতই একে 
দেখানো হ'ত। তাঁর হাতে থাকত তীর ধনুক। কপালে থাকত আড়াআড়িভীবে 

... হয না হতো ভু করে একটা বদানো হত গিয়ে রাথা কোন কিছুকে 
. ীবীত। গুটিয়ে রাখা জিনিষটি হয়তো কোন পশডর্ম। এতে মনে হয় তিনি 
হতেন। মিশরের প্রথম রাজবংশের কাছে নীৎ 
ছিলন তার প্রমাণ রাজবংশের অনেকেই তাঁর নামে নাম 

ন পিরামিডের যুগে নীংএর পুরোহিত্‌দের 


ন। র 






















 নীথ্‌ বা নীৎকে অনেকেই প্রাচীন মিশরের এক সৃষ্িকরিণী (দেবী 
কল্পনা করেছেন। তাঁর সম্পর্কে এই ধরনের উক্তি আছে, 'যে মা সূর্যের জন 
দিয়েছিলেন" সুতরাং আদিতে তিনি স্ৃষ্টিকারিণী কোন দেবী ছিলেন। এই 
বশত তিনি বুনন করেছিলেন, এটা বোঝাবার জনাই তাঁর কপালে তাঁতের 
মাকু দেওয়া হত। 

তরে নীংএর বহু ধরনের ক্রিয়া ছিল। যে জন্য অন্যান্য দেবতার নামের 
সঙ্গে যুক্ত করেও তাকে ডাকা হ'ত, যেমন নীখ-আমোন। 


কালেই বনধীপ অঞ্চলে এঁর পুজো হ'ত। আদিতে অনড় কারণ সমুদ্রের বাতিরূপ 
ছিলেন তিনি। গরবর্তী কালে তাঁকে তীর ধনুক দিয়ে সজ্জিত করা হয়। এতে তাঁর 
মধ্যে যেমন ফুটে উঠে রণাদেবী মূর্তি (দেবী দুর্গা বা আথেন-এর মত) তেমনই 
ফুঠে উঠে শিকারের দেবীর চিতর। 


১৪৪ 





আনকে মনে করেন, এই দেবী মিশরে প্রাক-রাজবংশীয়। গোষঠীতনত্র ৃ 


৩। নেখ্বেৎ £- ইনি প্রাচীন মিশরের প্রস্ফুটনের দেবী। খাখৈদিক ধষিদের 
মত প্রচীন মিশরীয় দার্শনিকেরাও প্রকৃতির প্রতিটি কাজের জন্য কোন এক 
মননশীল শক্তিকে দায়ী মনে করতেন। | 

8| নেখেব্ৎ ৫ নেখেব্‌ৎ হল প্রাচীন মিশরের শকুনী দেবী। হিয়েরকোন- 
গোলিসকে কেরে দক্ষিণ শরীফে রঙ গড়ে উঠে দেখব ছি | 
তারই দেবী। পরবর্তী কালে দক্ষিণ মিশরের প্রতীক হিসেবে একে দেখানো হত 
৬৯৮৫৮৮০০০০০ 

য় সর্প-আকারে কর | তবে তখন 
৮৯০ ত্ঙ্করী দেবী হিসেবেও হত 

সর্প ছিল প্রাচীন মিশরীয়দের কাছে অগ্নি বা সূর্য গ্রোলকের 
দেবতার ভূন্তচক্ষুরূপেও কল্পনা করা হত। দেবতার দুই চ “জী 
দুই কন্যা স্বরূপা। মিশরীয় রাজা রাণীদের মুকুটে এই জন্য সর্গ শোভা পেত। ই 
সই 'নেখেব নামে উরধ্ব ও নি মিশরের অভিভাবিকা শক্তি হিসেবে গণা 
| নেমন £ নেমন হলেন প্রাচীন কেস্টদের এক দেবী। ডিনিছিলেন নি ছিলেন 

ভগ্মীউয়াচে দেবতাদের শক্রদের ধ্বংস করতেন বলে বিশ্ব বিন কিট 
ভারতীয় চামুণ্ডার মত। “০ ২০ 

৭। নেফ্থাইস £ নেফ্থাইস হলেন প্রাচীন মিশরীয় দেবী আইসিস 
ভ্ী। আইদিস বিবাহ করছিলেন মিশরের নারপরয়ণ রাজা ও উন শির 
গ্রাস হি দর বাজার 

॥ সেট ছিলেন অনুর্বর মরুডূমী ও মরপ্রাণীদের দেবতা। সেই অর্থে 
১০০ চলর ও মরুপশুদের দেবী। তবে লেটোপোলিস, এড্ফু 
তা হট অর্থাৎ প্রাসাদের দেবী। এতে মনে হয়, আদিতে 
৪৮৮১৬০ রই গ্রী ছিলেন। আইসিসের চিন্তা মিশরীয়দের মনে আসার পর 
সরে যেতে হয়। তখন তিনি আইসিসের বিপরীত প্রান্তে এসে দাঁড়ান। এবং 
বা অসিরিসের জন্য তিনি শোকার্তা হন। | 
এর মত নেফৃথাইস-ও ছিলেন- 
সি... পৃথিবী দেবতা সেব ও আকাশ 


জগন্মাতা__১০ 
7: ১৪৫ 
































কিংবা কে সন্ধা বলে চিন্তা করা হ।শূগাল দেবতা অনুবিসের তিনি মা 
রউ নত্থাইসক সূরার সে না করেন সেই জনা সেট অর্থ 





















৮। নেগ্রিৎ £ ইনি হলেন প্রাচীন মিশরীয় এক দেবী। অনেক সময়ই তিনি 
মিশরীয় শগযাদেবতা নেতির ভূমিকা পালন করতেন। সুতরাং নেগরিৎ-কে প্রাচীন 







কা পালন করতে 
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অঞ্চলকে উর্বর করে তোলা। যখন এই গাড়ি-যাত্রা শেষ হ'ত তখন যে-সব ভৃত্য 
এই গাড়ির সঙ্গে যেত তাদের (দেবীর কাছে বলি (দওয়া হত। 

পৃথিবীকে মা রাগে চিন্তা করার ধারা টিউটনিক বিশ্বাসে অতি প্রাচীন এক 
ব্যাপার। নান! জিনিষে মাতা ধরণীর উপস্থিতি লক্ষ্য করে তারা গূজো করত। মাতা 
পৃথিবীর প্রাণশক্তিকে পাথর জাতীয় বা ধাতু জাতীয় জড়গনার্তে আরোপ করেও 
পুজো করা হত। ইংরেজরা পর্যন্ত এর পুজো করত। দক্ষিণ পশ্চিম বাস্টিক 
অঞ্চল এঁর পূজোর ধার! অত্যন্ত প্রবল ছিল। একটি দ্বীপের পবিত্র কুর্জে এই 
দেবীর থান ছিল। (সখান থেকে একটি মন্ত্রু£ত কাপড়ে টাকা গাড়িতে চড়ে তিনি 
বিভিন্ন অঞ্চল ঘুরে বেড়াতেন। . 

একজন পুরোহিতই শুধু এই গাড়ি স্পর্শ করে থাকতে পারত। তাঁর পবিত্র 
থাঁনে দেবীকে গুধু এ পুরোহিতই দর্শন করতে পারতেন। দেবীর গাড়ি টেনেনিত 































গরুতে। বসন্তকালেই ঘটনাটি ঘটত। এই সময় টিউটনরা যুদ্ধটুদ্ধ করত না। 
অবশেষে দেবী মানুষের সানিধ্য (থকে আবার তাঁর পবিত্র কুঞ্জে ফিরে যেতেন। 
একটি পবিত্র হদে তিনি পরিচ্ছন্ন হয়ে নিতেন। যে তৃত্তেরা তাঁকে এখানে স্ীন 
৮৮51151-5 
ভর আনন্দমেলা উৎসব, যাকে বলে কার্নিভ্যাল, তা ছু 
দেবী নের্ঘাসের স্মরণিকা হিসেবে কাজ করে থাকে। ৫৮4 
বসন্তোংসব শেষে পবিত্র হ্রদে দেবীর বিসর্জনের ঘটনা থেকে মনে হয়, 
জর্মনদের মধ এ দেবীর কোন ধরনের রি মূর্তি না থকলেও এ 
ধরনের প্রতীক ছিল নিশযয়ই। প্রাচীন সব মানুষই প্রতিমার মাধ্যমে অতীনরি়ের 
পূজো করতেন। তাই বিশ্বণকতি অসীম এক মহিমমরী ভঙ্গীতে তাদের কাছে ধরা 
দিয়েছিলেন।প্রতিমারূপের মধ্য দিয়ে এসেছিল অপ্রতিম অনন্ত ্রপ্স্তর যগের 
ইউরোপে এমন কয়টি মূর্তি পাওয়া গেছে। প্রাচীন মানুষের হাতে । রি হলেও 
এগুলি অত্ানতআব্স্টকট মূর্তি। এ মধ্যে যুক্ত রয়েছে যে ভাব তা উ্বরা শি 


ওমের পরিচায়ক উর হলেই মা জম দেন এবং তে হেই প্রতিাদন 
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মি বশীর প্রতিমা সেই জনই ্ডীতোদর, গুতা এবং একই 
৮85দ1188 
একটি মূর্তি দেবী নরথাসের বলে পরভনুতবৃবিদদের ধারণা। টাসিটাসের বর্ণনাতেও' 
দেখা যায় যে, উৎসব যানে তিনি দেবীর মূর্তি বহনের কথা বলছেন। অনেক সময়: 
লাঙলকেই দেবীর প্রতীক করে বহন করা হত। মহিলারা এই সময় কটীবন্ 
পরিত্যাগ করে শুধুমাত্র দেহাবরণ পরে আলুলায়িত কেশে উন্মাদের মত নৃত্য 
করতে করতে যেত। 

নেরধাস উত্সবের সঙ্গে কিছুটা তুকৃতাক জাতীয় জাদুকরিয়াও জড়িত | 

১1 কারন নি বালী হল ভাবত 
নাম। এই নামে তাঁকে ভগবান বিষুকৃষের সঙ্গে জুড়ে (দেবার চেষ্টা হয়েছে। 
হরিবংশে গল্প আছে যে, দেবকীর অষ্টম গর্ভের সন্তানকে নাশ করার জন্য কংস 
যখন উদ্মাদ হয়ে উঠেছেন, তখন ভগবান বিঞু পাতালে প্রবেশ করে সময় রাগে 
ঘুমন্ত শক্তি নিদ্রা কালরাপিণীর সাহায্য প্রার্থনা করেন। এই সাহায্য করা লে দেবী 
তরিলোকে পৃজিতা হবেন বলেও প্রতিশ্রুত দেন। তিনি যশোদার গর্ভে নবম সন্তান 
হিসেবে জন্ম নেবেন_- এবং একই সময় ভগবান বিষুঃ দেবকীর গর্ভে অষ্টম 


১৪৭ 

































05. মশোদার গৃহে নীত হরেন এবং নিদ্রা কালরগিণী 
আসবেন। তাঁকে পা ধরে কংস আছড়ে মারার চেষ্টা করবে। 
তিন কানে উঠে রন লাভ করকে। ই ক নি জী 
কী হিসেবে স্বর্গে দেবতাদের মধ্যে স্থাপন করবেন। শেষপর্যন্ত তিনি বিদ্ধ 
অরণে সী আসন ৃতিষ্িতা হবেন। সেখানে তিনি ভগবান বিষুপ্ক স্মরণ ক'রে 
শুস্তও নিস নামে দুই অসুরকে বধ করবেন। পশুবলি দিয়ে ভক্তরা তাঁর গৃজা 
করবেন| 









র. শর তাঁর স্ত্রী নাম নিঙগল। নি্গল অর্থ মহীয়সী নারী, 
। হ্রর নর নই ছিলেন শম্‌ বা সূর্য দেবতা কারও কারো মতে 
ও ছিলেন তাঁরই স 1টি দেবী ইশতারেরও জননী। 


সা 


৮৫৮ 
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হি ১৬৭ 'বেনিৎ মাতাতে অর্থাৎ ভূমির বৌ 
হিসেবেও মানা হ'ত। আবার 'বেলিং ইলেও বলা হ'ত অর্থাৎ দেবতাদের দেবী। 
তাঁকে শুধুমাত্র মাতদেবী হিসেবেও ডাকা হত। নিন্‌ লিলের আর এক উপাধি ছিল 
নিন্‌ মহ্‌__ অর্থাৎ মহীয়সী। এই নামে এমহ-তে তার একটি মন্দিরও ছিল। তিনি 
শুধু মাত্রই নির্ভেজাল দেবী অর্থাৎ 'বেলিৎ' ছিলেন। তাঁকে বায়ুর অধিশ্বরীও বলা 
হ'ত। এই হিসেবে নিগুরে তাঁর একটি মন্দিরও ছিল, নাম__ এ-শু-ইব্‌। কিশ-এর- 
এমেতে উর-সগ-এ নিনহ্র-সগ' নামে এই দেবীর একটি মন্দিরও ছিল। ইন 
তাঁরই এক নাম ছিল বলে অনেকে মনে করেন। তাঁরই আর এক নাম ছিল 
ইশতীর। ব্যাবিলনের ইশতারই দেবী নিন্‌ লিল্‌। 

ব্যাবিলনে এন-লিল ছিলেন পৃথিবী দেবতা। তবে তাঁর পূজার আগে এক 
পৃথথী মাতার পূজা করে নেওয়া হ'ত। ইনিই এন-লিলের পত্রী নিন্‌ লিল। অনেক 


১৪৮ 





এ নিল; চীন মেসেপটয়া় হান নাম একটি সন ছিল বেল ্‌ 





ছিলেন দেবতা ইয়ার পড্রী। সেমেটিকদের মহামাতকা অশটর্ট, অত্রতিস, 
ইশতার সবাই ছিলন পুরী মাতা। তাঁর প্রত্োকেই উ্বরাশভি, মাত, জনমদাহী 


আনব জননী ইত্যাদি নামে অভিহিতা ছিলেন। 


১৬। নিন্‌ তু প্রাচীন সুমেরীয় অকাদিয়ানদের মাতুদেবতার নাম ছিল নিন 
| তি কর নোট সন সা 
১৮1 

| 

১৭। নির্মলি ঃ আফগানিস্তান ও চিত্রল, 
কাফিরিস্তান অবস্থিত। এখানকার অধিবাসী উনি? 3 রা 
মনসা ও রা মহিলাদের তিন রমিত দেবী। আমাদের ষ্ঠ দেবী 
শিশুসন্তানদের উপরও তিনি নজর রাখেন। মহিলারা তার রা 7 
নিরাপদ বোধ করে। 1৩৫ 

৯৮ ির্ষতি £ ইনি প্রাচী বৈদিক দেবী হি জ 








৬ ₹১1৭ 
4. ৃ 
. ) ৰহ ৰ 
কু ৮ ₹$খা স্ঞ্ঞা ্উ,গ ১০ 
বা ব ৮ বা: রত 
৪ এ | 
০ রানি ্ এরা । 1২ / ৭ ১৮ ১৮৮ | ্ 
০ 1 ৬ . ই ত ূ প্‌ ্ ডে / 
ন্‌ ) ৯ ত এও 
্ 





রী লেখ নেই শতগধবা্ণ ও ৭৮ 
1115, ঘোরা বলা হয়েছে। 
যেমন, কৃষ্ণা হি তত্তম আসীদথ কৃষ্ণা বৈ নির্ধতিঃ ৭/২/৭ এবং 'ঘোরা বৈ 
নির্ধতিঃ ৭/২/১১। তরে বরা্াণে (81১৭) নির্ধতি দেবীকে পাশহততা বলা 
হয়েছে। নির্ধতি দেবীর এই হসতস্িত পাশ থেকে মুক্তি গাবার জন্য ্ী্ঘনা 
জন হয়ছে কন রী কানে এই দেবীর আর কোন ইতিহাস গাও যায় 

1 
১৯। নিসব ?  ব্যাবিলনের উত্তরের পূর্বে প্রাচীন মেসোপটেমিয়ায় বরসিপ্‌এর 
নাগ-দেবতা ছিলেন নব্‌। নবু শব্দের অর্থ ঘোষক। আমাদের দেশের বিধাতার মত 
তাঁকে কল্পনা করা হত। লিখনশৈলীও এবং বিজ্ঞানেরও তিনি দেবতা ছিলেন। 
উর শি সেও পর হন তার পীর নাম নব ছিলেন 
| 
২০। নিষ্কে অব ঃ বর্তমান রাশিয়ার অন্তু প্রাক্তন তাতারদের অঞ্চলের 
এরজা উপজাতিদের দ্বারা গুঁজিতা এক দেবী হলেন নিষ্বে-অব। নিষ্কে শবের অর্থ 
এ দা দি বানি পাও গর না দেবা মা 
| এর পূজো করতেন। | 
বার কি সী ১/০১০০৪ 
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সময় তাকে ডমৃকিন অর্থাৎ পৃথথী-দেবী নামেও ডাকা হত। ডমৃকিন হিসেে তিনি 
















































২১। নজই £ ইনি ইন্দোনেশীয় এক দেবী। (লাকের ধারণা, তিনি সমুদ্ধের 
রাণী। যবদধীপের দক্ষিণ উপকূলে গভীর সমুদ্রের নিচে মনোরম এক প্রাসাদে বাস 


করেন। মাটির নিচের প্রাণীদের উপর তিনি শাসন করেন। এই দেবীর নামে পুজো, | 


দিয়ে তবে যবদ্বীপবাসীরা সমুদ্রের নিচে নামে। যবদ্ধীপের দক্ষিণ সমুদ্রকূলে 
এখানকার অধিবাসিরা উপকূলে শুয়ে থেকে ঘুমোবার, চেষ্টা করে-_ যাতে দেবী 
তাদের কোন প্রত্যাদেশ দেন। যারা পাহাড়ের ফাটলে যাযাবর পাখির বাসা সংগ্রহ 
ক'রে জীবিকা নির্বাহ করে তারা এই দেবীকে বিশেষভাবে পূজো করে নেয়। এই 
জন্য এখানে দেবীর উদ্দেশে একটি মন্দিরও তৈরি করা হয়েছে। সেখানে রীতিমত 
বলি দিয়ে পূজো দেওয়া হয়। 

২২। নর্সিয়া £ ইনি প্রাচীন রোমানদের এক দেবী। ভাগ্যের দেবী নামে 
রসিদ্ধা। এখানে ভোলসিনীতে মন্দিরের দরজায় পেরেক ঠুকে বছর গণনা করা 
হ্ত। 

২৩। নোউৰ্‌£ ইনি প্রাচীন মিশরের স্বণধাতুর দেবী হিসেবে পৃজিতা হতেন! 
রাজশাসনকালে মিশরের মধ্য অঞ্চলে এঁর গৃজো হত। তরে তাঁকে দেবা 

থরের সঙ্গেও এক করে দেখানো হ'ত। হ্যাথর ছিলেন সৌন্দর্য, নৃত্য ও 






| নুমেরিয়া £ ইনি প্রাচীন রোমান দেবী। মহিলাদের সন্তান প্রসবকালে 
এঁকে স্মরণ করা হত প্রসূতির প্রসবগৃহে এই সময় এক ধরনের মোম ভূলত 
এই মোমের আলো অশুভ শক্তিকে দূরে রাখে বলে বিশ্বীস। আমাদের দেশ 
গাঁয়ের আতুর ঘরে এমনটি ঠিক আজও করা হয়। হয়তো মা য্টীর সঙ্গে এর 
কিছুটা সামগ্রস্য আছে। 

২৫। নুট £ প্রাচীন মিশরে আকাশকে স্ত্রীিঙ্গ হিসেবে দেখা হ'ত। তাঁর নাম 
ছিল নুট। মৃত্তিকাকে মনে করা হ'ত পুরুষ হিসেবে। তাঁর নাম ছিল টো। তবে 
্ীষটপরব ব্রয়োদশ শতকে এ অঞ্চলে সেমেটিক প্রভাব পড়লে, যেমন, হিরু, তার 
লিঙ্গ পরিবর্তন ঘটে। আকাশ তখন হয় পুরুষ (শাময়ীম) পৃথিবী হয় মহিলা 
(আদামাহ)। 

মিশরীয় সৃষ্টি কাহিনীতে সর্বোপরি ধরা হয়েছে কারণ সলিলকে-_ যার নাম 
নু বা নুন। বর্তমানে পরাবিজ্ঞানে একে আত্মিক তেজক্ষেত্র বলা হয়। তা থেকে র- 
তুম বা অতুম নামে এক স্থল সত্তার উদয় হয়-_ যার মধ্যে পুরুষাত্মক ও 
মহিলাত্বিকা শক্তি একত্রে যুক্ত ছিল। এই জন্য তাকে [1-976-001)-ও বলা 


হয়। আমাদের ব্রন্ধা যেমন তিনিও তেমনই। ব্রহ্মার চিন্তাকে বর্তমান বিজ্ঞান 


নিউট্রন ফিল্ড রূপে কল্পনা করছে। নিউট্রন ফিল্ড থেকে প্রতি ১২ থেকে ১৫ 
মিনিটে একটি প্রোটন ও একটি ইলেকট্রন নির্গত হয়ে বস্তবিশ্বের পটভূমি তৈরি 


১৫০ 


করেছে। এর মধ্যে ধনাত্মক চার্জ সম্পন্ন প্রোটনকে পুরুষের সঙ্গে ও খণাত্মবক চার্জ 
সম্পন্ন ইলেকট্রনকে মহিলার সঙ্গে তুলনা করা হয়। প্রাচীন মিশরীয়রাও চিন্তা 
করেছিলেন যে, র-তুম বা অ-তুম থেকে স্বতত্র্তভাবে রেরিয়ে এসেছিলেন শু 
(বায়ু বা দেশ) ও তেফ্‌নুৎ আর্দরতা। এই শু ও তেফনুৎ থেকে আসে সেব 
(পৃথিবী) ও নুট (আকাশ)। এঁদের থেকেই আসেন অসিরিস (নীলনদ) ও 
আইসিস (উর্বর ভূমি) এবং সেট (মরুভূমি) ও নেফথাইস (পশু জীবন)। শু 
(বায়ু)__ সেব (পৃথিবী) ও নুটের (আকাশ) মধ্যখানে এসে দাঁড়ালে বর্তমানে যে 
অবস্থাতে সৃষ্টিকে দেখা যায়__ সৃষ্টি সেই অবস্থাতে এস দাঁড়ায়। আদিতে এঁরা 
পরস্পর আলিঙ্নাবদ্ধ হয়েছিল। এঁদের বিচ্ছিন্ন না করা পর্যন্ত সৃষ্টি সম্ভব ছিল না। 
এই বিচ্ছিন হবার ফলে আকাশ পৃথিবীর উগর খিলান তৈরি করে আছে। 
আসলে দেশে (904০০-কোন ভারি বস্তুর উদয় হলে আকাশ তার চতুর্দিকে 
(বকে যায়, আধুনিক বিজ্ঞানই একথা প্রমাণ করেছে] আকাশ সজ্জিতা হয়েছে 
নক্ষত্র মণ্ডলী দ্বারা। 

(দখানো হয়েছে। হেলিওপোলিস-এর কাছে ডিওসপোলিস পর্বতে তিনি বাস 
করতেন বলে বিশ্বাস ছিল। কিন্ত তাঁর নামে কোন মন্দির নেই। তাঁর পুজো হত 
বলেও মনে হয় না। শুধু মহাকাশের দৃশ্যের সঙ্গে তাঁকে দেখানো হৃত। তাঁর যে 
চিত্র আঁকা হয়েছে তাতে তাঁকে দেখা যাচ্ছে ধনুকের মত উপ্টোদিকে বেঁকে হাত 


ও গা দিয়ে পৃথিবী স্পর্শ করে রয়েছেন। দেহটাকে খিলানের মত তৈরি করেছেন 


দেশ (529০০) দেবতা “শু তাঁকে দুই হাত দিয়ে ধরে রেখেছেন। এর নিচে মনুষ্য 
আকারে সেব শায়িত রয়েছেন। এর অর্থ দেশশক্তি আকাশ ও ভূমিকে নিবিড় 
আলিঙ্গন থেকে পৃথক করছে। তার পিঠের উপর দিয়ে দেখা যায় সূর্য দেবতার 
শৌকো বয়ে চলেছে। এতে তাঁর আকাশতই প্রমাণিত হয়েছে। পরবর্তীকালে তিনি 
দেবী হ্যাথরেও রীগান্তরিতা হয়েছিলেন বলে অনেকের বিশ্বাস। কারণ, দেবী 


 হ্যাথরও ছিলেন আকাশ-দেবী। তবে কারও সঙ্গে মিলন ব্যতীতই তিনি জন্ম দিতে 


গারতেন। আদি সলিলের দেবী হিসেবে অতি প্রাচীন মিশরে লোকে কল্পনা করত 
দেবী নীট-এর| পরে তিনি রণদেবী হিসেবে চিত্রিতা হয়েছিলেন। মিশরে রাজবংশ 
প্রতিষ্ঠিত হবার আগে স্বর্গের কারণসলিলের দেবতা বা মূর্তিরাগ ছিলেন পুরুষ 
দেবতা, যাঁর নাম নু। তারই পত্রী হিসেবে কল্পনা করা হয়েছিল নুটুকে। নু-কে বলা 
হত আত্মৃষ্ট বা স্বযন্তু। নূ-কে স্লকায় ব্যক্তি হিসেবে কল্পনা করা হাত। 
নীলনদের সঙ্গে তাঁকে এক করেও দেখা হাত। তাঁরই পত্রী নুট ছিলেন কারণ 
সলিলের মহিলাস্মিকী শক্তি। এই কারণ সলিল থেকেই সব কিছু এসেছিল। নু 
ছিলেন শু ও তেফ্নুতের কন্যা। অপর পক্ষে অসিরিজ, আইসিস, মেট ও 
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নেফ্থাইসের জননী। তাকে যে-ভাবে চিত্রিত করা হয়েছে তাতে তাঁর কাঁখে 
| জলভরা এক কল্সী দেখা যায়। অনেক সময় আবার তাঁকে গো-শৃঙ্গে সজ্জিতা 
ূ করা হ'ত। সাইকামোর বৃক্ষের নিচে দাঁড়িয়ে সেই কল্সী থেকে তিনি জল 
1 





টালছেন এমন দেখা যায়। মৃতের পুস্তকে তাঁকে লক্ষ্য করে এই ধরনের প্রার্থনা 
আছে $ “তোমার মধ্যে যে আকাশী সলিল রয়েছে, আমার প্রতি তা বর্ষণ কর। 
২৬। নবপত্রিকা £ শরৎকালে দেবী 'দুর্গার অকাল বোধন যার মধ্য দিয়ে 
করা হয় তাঁরই নাম নবপত্রিকা। (বোধনের সময় দেবীর প্রতীক কোন মূর্তি নয় 
বিশ্বশাখা। এর পরই স্নান ও নবপত্রিকা। একটা কলা গাছের সঙ্গে ক, হরিদ্রা, 
জয়ন্তী, বিষ, ডালিম,'মানকচু, অশোক ও ধান বেঁধে দিয়ে নবগত্রিকা তৈরি করা 
হয়। এ-সব মিলে যা তৈরি হয় তা আসলে একটি শস্াবধূ। এই শসাবধূকেই 
দেবীর ১৮ র সেবে ধরে নিয়ে গুজে দিতে হয়। আসলে দুর্গা মূর্িতে শম 
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উঠবে। বর্ত ররর দেওয়া হয়_ তাও বোধ হয় উ্বরাশক্তি 
বৃদ্ধির জনাই। কারণ, ছাগল মুহূহ যৌন সংসর্গের জন্য উর্বরাশভির প্রতীক। 
অনেকে বলি না দিয়ে যে কৃষ্ণতিল বাবহার করেন তাও ছাগলের গরিব 
হিসেবে। মহাগৌরীরপে দেবী "দুর্গা নিজেও কিন্তু বৃষবাহনা। 

পা] 5 অবশ্য শস্ুকারেরা নবপত্রিকার এক একটি ফল ও শস্যকে এক একটি 
ই... প্রতীক হিসেবে মনে করেন। যেমন, কলা হল ব্রাহ্মণী, কচু কালিকা, হরিদর দরগা, 





ও ধান লক্ষমী। 


(১৬০০ ্বীঃ) প্রভৃতির বিহিত বিধানে অনেক শতাব্দী পরে “দুর্গার সঙ্গে 
নবপত্রিকার যোগ স্থাপিত হয়। 

২৭। নাচন চণ্ডী ও নাটাই চণ্ডী £ এ-সব হল শক্তির ব৷ চণ্তীর স্থানীয় নাম। 
নাচনচন্তীকে দেখা যায়__ মাণিক গাঙ্গুলীর 'শ্রীধর্ম মঙ্গলে' তাঁর উল্লেখ রয়েছে। 
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চার কা ওতো উই বার্ড রদ 


তাঁকে নিমপুরের দেবী বলে বর্ণনা করা হয়েছে। নাটাই চণ্ডী পূর্ববঙ্গের ময়মনসিংহ 
(জলার টাঙ্গাইল মহকুমার দেবী। অত্াণ মাসের রবিবার সন্ধ্যায় অনেক ঘরেই তাঁর 
গুঁজো হ'ত। ঠিক অগ্থাণ মাসেরই প্রতি রবিবার ইতু গূজাও হ'ত। ইতু পূজা সূর্য 
গৃজা। কিন্তু নাটাই চণ্তীর সঙ্গে এর সম্পর্ক আছে বলে মনে হয় না। 

 নাটাই চণ্তীর ব্রতে যে আয়োজন লক্ষ্য করেছি তাতে দেখেছি আমাদের 
পিসিমা পশ্চিমের ঘরের পূর্বদিকের মাটির বারান্দায় একটি চৌকোণ পুকুর 
কাটতেন। তার উপর দিকে মাটিতে সিঁদুর দিয়ে বসুন্ধরা মায়ের মত মূর্তি আকা 
হ'ত।নুন দেওয়া পিঠে ও নুন ছাড়া পিঠে তৈরি করে দেবীর পুজো হ'ত। গৃজোয় 
লাগতো কল্মী ফুল ও ঘাঁটি ফুল (ঘেটু ফুল নয়)। পূর্ববঙ্গে মাঠের উর্বরাশক্তি 
বৃদ্ধির জন্য ঘাঁটি নামে এক ধরনের শস্সের চাষ হ'ত। তাতে ছোট ছোট হলুদ ফুল 
ধরত। সেই ঘাঁটি ফুল ও কল্মী ফুলে দেবীর পুজো হ'ত। তিনি শস্যদেবী ছিলেন 
বলেই মনে হয়। মেয়েরাই গূজো করতেন। আমাদের বাড়িতে করতেন আমার 
বাল্য বিধবা পিসিমা__ শরৎকামিনী গুহ নিয়োগী। গুজো শেষে তিনি পুকুরে জল 
ঢেলে দিতেন। তাতে একটি মড়া শামুকের খোলা ভাসিয়ে দেওয়া হত। পৃজো 


'শেষে পিসিমা ব্রত কথার গল্প বলতেন £ এক যে ছিল সওদাগর... গল্পের মূল 


বক্তব্য এক সওদাগর তাঁর এক কন্যা ও এক পুত্রকে বিমাতার কাছে রেখে বাণিজ্য 


_ করতে যান। বিমাতা তাদের বাড়ি থেকে তাড়িয়ে দেন। তারা এটো পাতা চেটে 
দিন কাটাতে থাকে। এমন সময় এক গর্ত বাড়িতে কোন এক সন্ধায় নাটাই 


চণ্তীর ব্রত কথা শুনে জিজ্ঞাসা করে__ এ পুজো করলে কি হয়? জবাব আসে 
(গিসিমার ভাষা অনুসারে) নির্ধনের ধন হয়, অপুত্রকের পুত্র হয় ইত্যাদি। দুই 
হতভাগ্য বালক বালিকা তাদের দুঃখ মোচনের জন্য সেই নাটাই চ্ভী গূজো 
করে। তাদের বাবা সওদাগর দেশে ফিরে এসে সম্নেহে সন্তানদের তুলে নেন। 
তাদের দুঃখের অবসান ঘটে। নাটাই চণ্তী ব্রতৈর এই হল বক্তব্য। শক্তিরই বিভিন 
নামে বিভিন্ন অঞ্চলে গূজো করার যে ধারা ছিল নাটাই চণ্ডী তারই একটি রূগ 
মাত্র। ইতু গৃজোর সঙ্গে গুলিয়ে যাবার সম্তীবনা থাকে। 

২৮। নারায়ণী ও নারসিংহী £ এই দুই রূপই হল ভ্গাবান বিষ 
শক্তিরূগিণী গত্রীর। আদি নর হিসেবে বিষুর নাম নারায়ণ_ অর্থাং নারাতে 
অর্থাৎ অদি সলিলে যাঁর আয়ন বা বাস। সেই আদি পুরুষের যিনি শক্তি তিনিই 
নারায়ণের পত্রীরূপে নারায়ণী। 

নারসিংহী রূপও ভগবান বিষুর যখন নরসিংহরাপে আবির্ভূত হয়েছিলেন__ 
তাঁর সেই অবতীর রূপের শক্তি। চণ্তীতে দেখা যায় এঁরা সবাই মহাদেবী "দুর্গার 
অঙ্গে তাদের শক্তি নিয়ে এসে জড় হয়েছিলেন__ যাতে তিনি মহিষাসূরকে বধ 
করতে পারেন। 
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বাধা 
যাকে ৯ মণি রে নী, মাত, শী প্রভৃতি 
অ ৭ দহ হে বৌদ্ধ সাধনততের মধ্যে এই দেবীকে 
ব্যাখ্যা করার চে াহ + এ ৮০ টা ভারতীয় দেবীতত্ব বা 
০১৫ 







৮.-...-১১-৭ ০৭০ 
নৈরাত্মাকে যোগিনী, ধরণী, ডোস্বী, চণ্ডালী, মাতঙ্গী, শবরী নানা নামে উল্লেখ করা 
হয়েছে। এই নৈরাঘ্া অনেকটাই ভারতীয় তন্ত্রযোগীদের কুলকুগুলিনীস্বরূপা_ 
তথাপি তা থেকে পৃথক, কারণ, তন পুরুষ শূন্যতারূপী এবং কুলকুণুলিনী, 
টা কি বৌ নি রাগে নিই শ্রী হবেন 
করুণারূপী পুরুষ। 

৩০। নিত্যা ঃ ইনি সহজিয়া বৈষ্ণর সাধকদের এক তত্বের দেবী। সহজিয়া 
মতে প্রেমই পরমশক্তি। এই নিত্য প্রেমশত্তির কুল দেবীই হলেন নিত্যা। অবশ্য 

কোথাও কোথাও তাঁকে নিত্যরূপেও উল্লেখ করা হয়েছে। তিনি নিত্য 

প্রমস্বরূপিণী। 
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১। গজউ যণ £ ইন্দোচীনের প্রাচীন চম্পায়__ এখনও সামান্য কিছু প্রাচীন 
অধিবাসী বাস করে, যাদের বলে চম্‌। এঁরা হিন্দুধর্মে বিশ্বাস করত। ফলে বহু হিন্দু 
দেবদেবী এদের পুজ্য ছিল। পজউ যণ অর্থাৎ দৈবী মহিলা পুরোহিত নামে তাদের 
এক দেবী ছিলেন। তিনি মানুষের প্রতি অনুকূল স্বভাবা ছিলেন। এই দেবী 
মানুষকে সুখ স্বাচছন্দ দান করেন ও তাদের রোগর-শোক দূর করেন বলে বিশ্বীস 
ছিল। যে কোন পূজা উপলক্ষ্যে তাঁকে স্মরণ করা হৃত। তাঁর কোন মৃত্তি নেই। 
তবে তাঁকে ত্রিশ বছরের এক মহিলা বলে মনে করা হয়। কৃষ্ণপক্ষের প্রথম দিনে 
তাঁর উদ্দেশে ফল দান করা হয়। তিনি পৃথিবীতেই বাস করেন বলে বিশ্বাস 

২। গতউ কুমেইঃ ইন্দোচীনের প্রটান চমদের ইনো, দীন পন নো 
নোগর তহা বা মহাদেবী, রাজ্যের অধিষবরী ইত্যাদি নামে এক দেবী ছি 
তাঁরই এক নাম ছিল মুক্‌ জুক্‌, কৃষ্াঙ্গিনী দেবী ও পতউ-কুমেই ব 
রাণী। তিনি চমদের সর্বাপেক্ষা 








[০০০ ₹০০৭-০৬৮০ পাননি 
দরা, পোব্যা তিকুহ (ইঁদুরের দেবী), তরা নই অনইহ্‌, গো-সহ্‌ অনইহ প্রমুখ 
এঁরা সবাই কুমারী। এঁদের প্রসন্ন না করা গেলে বিপদ ঘটে বলে বিশ্বাস। 

৩। গকৃশ-অব ঃ রাশিয়ার অন্তর্গত ফিনো উগ্রিয়ান জাতির মধ্যে দুটি বড় 
গোষ্ঠী আছে এরজ ও মোক্ষ। স্ীষ্টান ধর্মে দীক্ষিত হবার আগে তারা ছিল 
(গীত্তলিক। নানা দেবদেবীর গৃঁজো করত। এদের মোক্ষ গোষ্ঠীরই এক (বীর 
নাম পকৃশ-অব। এরজা গোষ্ঠীর পৃর্থী মাতার নাম ছিল মস্টোর অব। মোক্ষ 
গোষ্ঠীরও মস্টের-অব নামে পৃথ্বী দেবী ছিলেন। কিন্তু তারা রাষ্ট্রীয়ভাবে বেশি 
গৃজো করতেন পকৃশ অব নামে এক দেবীর। এই নামের অর্থ 'মাঠ-মা, 'মা-মাঠ' 
বা পকৃশ-অজের-অব অর্থাৎ মাঠের দেবী। মাঠের গৃহিণী বা নোরুগক্শ অর্থাং 
শস্যক্ষেত্র নামেও তাঁর পূজো হ'ত।, 

৪| পকৃশ অজের অব £ পকশ অব বা পর্ণ অভের-ব একই নৌ 


অর্থাৎ মাঠের দেবী। মূলতঃ শস্য দেবী। 
৫। পনকিয়া £ ইনি প্রাচীন গ্রীসের এক সর্বনিরাময়ী ভেষজ-এর নাম। 
১৫৫ 

























রা হেররিসের সঙ্গে এই ভেষজটির নাম গাওয়া যায় তক আরোগের | 


এর তিনি কন্যা ছিলেন বাল বিশ্বাস। অসূক্রোপিওস-এর সর্ব 
য় নিরাময়ী শক্তির তিনি ব্যক্তিরূপ হিসেবে এসেছিলেন। গুণবাচিকা এই 
ধরনের শক্তির ব্যক্তির গ ভারতের খেদেও প্রচুর লক্ষ্য করা'যায়। সম্ভবতঃ 
চিকিৎসকদের রোডেশিয়া অঞ্চল থেকে এই দেবীর উৎপত্তি হয়েছিল। প্রাচীন 
ষিরা চিকিতসা কালে এই দেবীর নামে শপথ নিয়ে তবে চিকিৎসা আন্ত 
করতেন। পরবর্তীকালে তাঁর সঙ্গে এসে যুক্ত হন তাঁর ভগ্নী আইয়াসো। আরও 
ক টি $ আরোগের জগতে তু 
এক যী সততা গঠন করেছি 
ও। পঞ্চ খণ্ডা £ ওড়ি* র পতিত শূরা পিন ধরে দেবদেবীকে খুব 
এটা ্ীার করে বলে মনে হানা সরবাদী এক দেবীর তারা পৃভা করে। 
৮২ ০ পঞ্খণডা অর্থ পাঁচটি জরবারির * 


























টনি তর দি ম্র্ক দি রক সাজের লি 
সান বরবস্নে তরপূজো হত ৯৮ 

৯। গণ ঃ ইনি পলিনেশিয়ানদের পৃ্ী মাতা। এঁকে ও-টে-পপও বলা হয়। 
ইনি ছিলেন মহিলাসিকা। গৃথিবীর মৃত্তিকা, পাহাড়, পর্বত সবই ছিল তাঁর মধ্যে 
ঘনসংবদধ হয়ে। এই অবস্থা বিদীর্ণ হয়ে যাবার পরই নানা সৃষ্টি অ রন 
গল্প হল এই পরনের? 

আকাশ দেবতা বঙগী বা টঈনোযা মতা ৃথিবীর সঙ্গ নিবিড় আলিঙ্গনে 


(জড়িত ছিলেন। তাদের এই মিলন থেকে অসংখ্য সন্তান জনগণ করে। কিছু 


তারা অন্ধকারের মধ্যে থাকতেই বাধ্য হয়। অন্ধকারের এই বিশ্বাদ সহ্য করতে না 
পেরে সন্তানদের মধ্যে কেউ কেউ গিতামাতাকে হত্যা করতে উদ্যত হয়। 
অবশেষে তনে মুত নামে এক সন্তান মাকে পিঠ দিয়ে ও বাবাকে পা দিয়ে ঠেলে 
তাঁদের বিচ্ছিনন করে দেয়। বিচিত্রভাবে সৃষ্টি ্রকাশ পায়। 

১০| পরভা ৰা প্রভা ঃ উত্তর ভারতের একশ্রেণীর যাযাবর জাতীয় বেদের 


১৫৬ 


্রস্ে 








নাম কণ্ভার। উত্তর প্রদেশের আগ্রা, অযোধ্যা, গার্জার, ইত্যাদি নানা স্থানে তাদের 
দেখা যায়। তাদেরই এক উপাস্যা দেবীর নাম পরভা৷ বাঁ প্রভী। পরভ। বা প্রভা 


হলেন আলোর দেবী। তিনি প্রাণীর স্বাস্থ্য রক্ষা করেন। তবে বিশেষভারে 


দেখাশোনা করেন পশুদের| তর সঙ্গে ভুইএম বা ভবানী দেবী অর্থাৎ গৃথী 
মাতারও পূজা হয়। 

১১। পার্বতী £ দেবী দুর্গারই এক নাম গার্বতী। পর্বতের কন্যা হিসেবেই 
তিন গা্বতী বা পর্তবাসিনী বলে গা্বতী। তবে তিনি যে হিমালয়ের কন্যা গুরণ 


কাহিনীতে তার উল্লেখ আছে। হিমবৎ কন্যা হিসাবে তাঁর নাম হৈমবতী। 


মরমিয়া তস্তিকেরা মনে করেন যে, এই দেবী মূলঃ কুলকুগুলিনী। গাঁটি 
অসুরের সঙ্গে তাঁয় যে সংগ্রাম, তা হণ সাধকের বন্ধনের কারণ পাঁচটি বৃত্তির সঙ্গে 
ভার সংগম। এই বৃততিগুলি অন স্থ প্রকৃতি থেকে সুদ প্রকৃত পর্যন্ত নানা 
উরে ছড়িয়ে রয়েছে। একেবারে নিশ্নতর পর্যায়ে যে বৃত্তি বন্ধনের কারণ তা মধু ও 


বৈটভ নামে বর্ণিত হয়েছে এরা উভয়েই তমা প্রবৃি। মির হল 











রজগত্ক প্রবৃত্তি শুস্ত ও নিশুস্ত রজ + সন্গুণাত্বক চি! এই পর্যায়ের 
বৃত্তি নাশ করতে গারনেই প্রকৃতিকে য় করা যয়। 

কুলকৃণুলিনীকে মূলাধার থেকে সহতারের কট্থানে নিয়ে যাবার গথে 
মেরুদণ্ডের প্রতিটি চকে প্রতিবন্ধকতা আছে। কিন সবে বড় পরতিরকতা 


আছে তিনটি গরস্থতে। এই তিনটি গর্থির নাম__ প্রি, বিষ ও প্রি 
মণিপুর চক্র ও প্রাণময় কোষে রয়েছে বন্গ্র্থি। সাধক যোগবলে 
কুলকুগুলিনীকে এই গ্রন্থি ভেদ করাতে পারলে দেহের ষড়কোষের মনোময় কোষ 
লাভ করেন। 
দেহের ভিতর যে গা রয়েছে কে আবৃত করে রয়েছে ছা কোষ 
আছ্ছাদন। এই কোষগুলি হন স্ুলদেহ, অনময় কোষ, প্রাণময় কোষ, বিজ্ঞনময় 
কোয ও আনন্দময় কোষ। 


এর মধ্যে সীল চোখে আমরা শুধু স্থল দেহ কোষটিকেই।দেখতে পই। 


(সাধনার দ্বার, সুক্ষ দৃষ্টি জন্মালে আরও সূক্ষ্ম কাষগুলি নজরে গড়ে। এই. 


বগি ভেদ হলে যে রজঃগণ লাভ হয় তা সন্াভিুখ। কিনতু তর যে তম 
গুণের দিকে ঝুঁকে পড়ার সম্ভাবনা থাকে না তা নয়। এই সময় সাধক যে ভূমি বা 
ঘোর লাভ করেন তাকে জনলোক বলা হয়েছে। এই কোষের নিয়ন দেবতা 


ূর্য। সাধক এই কোষে প্রবেশ করে প্রথম অতীন্রিয় লোকের আলো দেখতে 


পান। তিনি তখন সূত্্ন শরীর থেকে রহস্যময় শরীরে প্রবেশ করেন। 
এই ভিত্তি পর্যায় লাভ করেই সাধককে তুষ্ট থাকলে চলবে না। 'স' পর্যায় 
লাভ করার অভীষ্ট থেকে সে তখনও অনেক দুরে। এই সময়ও রজঃগুণের 


৯৫৭ 









































আনহা বি জে হান সক বের গো আকাশে কিরণ 





৮০০০-০০৫কসাই 
কুলকুগুলিনীর গতি স্ব হয়ে যায়। সাধক আর অগ্রসর হতে পারে না। অনন্ত 
সম্পর্কে তাঁর যথাযথ জ্ঞান হয়না। তিনি তূমিত্যাগের অধিকারী হন না। 
আজ্ঞাচক্রে সাধক সত্যলোকে বিচরণ করেন। তাঁর সত্বগুণ আরও শুদ্ধ স্বভাবের 
হয়। চন্রজ্যোতি স্ি্থতর হয়। কিন্তু সবিকল্ বা নির্বিকন্প সমাধি হয় না। সুতরাং 
তাঁকে আরও কঠোর সাধনায় নিমগ্ন থাকতে হয়। আল্তা চক্রে আছে রদপ্থি। 
সাধন বলে এই গ্রন্থি ভেদ করতে পারলে সাধক ব্রহ্মীলোক প্রাপ্ত হন বা সপ্ততলে 
চাল যান। আত্মা তখন কোষাতীত পর্যায় লাভ করে। অব্যক্ত ব্হ্মাজ্যোতিতে 
সাধক ক্রমশঃ লয় পেতে থাকেন। প্রকৃতির মায়াপর্যায় অতিক্রান্ত হয়। সাধক 
মুক্তি লাভ করেন।  * 

এই রুদরগ্রন্থি ভেদের সাধন পর্যায় শ্রীশ্রী টত্তীতে শুল্ত নি বধরূপ 


১৫৮ 





























































কাহিনীতে বিবৃত হয়েছে। শুল্ত নিশুস্ত হচ্ছে সাধকের দ্বৈতসত্তা। একটি সত্বগুণের 
নশ্পর্যায়ে রজুঃগুণমুখী ধাবমান অবস্থা-_ অপরটি অহংতাত্ের সূক্ষ্ম অবস্থা, ইড়া 


ও পিঙ্গলা নাড়িতে প্রাণ ও অপান বায়ুরূপে প্রবাহিত। দেবী দুর্গা শত ও নিশুস্তকে 


শূন্যে হত্যা করেছিলেন অর্থাং দুই বায়ুতে সাম্য এলে সাধক ভূমিত্যাগ করতে 
গেরেছিলেন। সাধকের এটা প্রকৃতি জয়ের সাধনা। অর্থাৎ প্রকৃতিকে বা 
কুলকুগুলিনী শক্তিকে সহতারের কুটস্থানে নিয়ে গিয়ে উতৃক্গস্থানবাসিনী করার 
সাধনা। এখানে শূন্যতারূপী পুরুষের সঙ্গে একাত্ম হলে শক্তি অর্থাৎ কুলকুণগুলিনী 
সর্বোচ্চ স্থানবাসিনী হন অর্থাং পার্বতী হন। 

৮৮৮ 
গারেন তিনিই পশুরাজ বা গশুশ্রেষ্ট-_ ৫ সিহরূপে 


র নানা গ মাছে | পে ্‌ ও তাঁকে তকমা 








কে রা 
একবার একটি দুর্গ অবরোধ করে তিনি ব্যর্থ হন! ক্রোধে তিনি পুয়নুই নামে 





ঘটনা লক্ষ্য করছিল তারাও লাভাস্ুগে পরিণত হয়। এখনও সেই স্ত্ত ও 


স্্পগুলি লক্ষ্য করাযায়। 
(কউ পেলের ছদ্মুবেশে ভেদ করে তাঁকে চিনে ফেললে তিনি ভয়ানক রেগে 
যান। তাদের উপর তিনি ভয়ানক প্রতিশোধ নেন। প্রবাহিত লাভা স্রোতকে 
(পলের কেশ রলে মনে করা হয়। আগ্নেয়গিরির তিনটি গহ্বরকে মনে করা হয়. 
(পলের তিনটি পদক্ষেপ যে পদক্ষেপের ভার পৃথিবী সহ্য করতে না পারাতে গর্ত 
হয়ে গিয়েছিল। দেবী অফ্রেদিতের মত তিনি সমুদ্র গর্ভ থেকে উঠেছিলেন বলে 
গল্প আছে। যে তিনটি পদক্ষেপে গর্ত হয়েছিল তাতে সমুদ্রে জল ঢুকে জলাশয় 
তৈরি করেছে। তার চতুর্থ পদক্ষেপ থেকে যে গর্ত করেছিল তা থেকে 
আগ্নেয়গিরির অগ্নি নির্গত হয়। সেখানেই দেবী তাঁর বাসস্থান নির্বাচন করেন। 
কমেহমেহ নামে যে গোটঠীপ্ুধান প্রথম হাওয়াই দ্বীপকে সম্পূর্ণ ভাবে তাঁর 
নিয়ন্ত্রণে এনেছিলেন এই (দেবী আংশিক ভাবে তাঁর গৃহে বাস করতেন বলে 


১৫৯ 
















বিশ্বাস ১৯) রটে নয়া লোয়ার উদ্ীরণের ফলে হিলো শহর ভূবে যাবার 


উপক্রম হয়। তখন কমেহমেহ-র প্রপৌত্রী রাজকুমারী রুথ সেখানে তীর্থ যাত্রা : 


করেন এবং সেই লাভা ক্রোতের মধ্যে দেবীর উদ্দেশে অর্ঘ্য নিবেদন করেন। 
প্রার্থনা জানান, অতীত সৌহীর্দের কথা ম্মরণ করে দেবী যেন প্রতিশোধ [নওয়া 
(থকে বিরত থাকেন। এই প্রার্থনা জানানোর ঘন্টা খানেকের মধ্যেই বাকি 
আগ্নেয়গিরির লাভা উদ্গীরণ বন্ধ হয়ে যায়। এটা লক্ষ্য করে যে সব স্থানীয় 
নাগরিক খ্ীষটধর্ম গ্রহণ করেছিল তারা আবার তাদের পুরনো ধর্মে ফিরে আসে 
আসলে প্রাকৃতিক ঘটনাবলীতে দৈবী সত্তা আরোপ করে প্রাচীন কালে পৃজা 
করার যে বিধি ছিল অর্থাৎ সর্বপ্রাণবাদ দেবী পেলের কাহিনী তারই পরিচায়ক। 

১৩। গেট ? পেট হলেন প্রাচীন মিশরের এক দেবী । আকাশেরই ব্ক্তি-রূপ 
ছিলেন তিনি। আরো অনেক নামে তাঁকেই দেখানো হ'ত যেমন নুট, নীথ, বস্ট, 
হযাথর প্রভৃতি। সেইজন্য তিনিই ছ্িলন মিশরের প্রধান দেবী। তাঁকে স্বগীয় গাভী 
মনে করা হত, যার পেট আকাশে খিলান তৈরি করে আছে বা গম্বুজ তৈরি করে 
আছে। তাঁর স্বামী গৃথিবী-দেবতা “রে থেকে তাঁকে ঠেলে সরিয়ে দেওয়া হয়েছে 
বলেও তিনি এ ভাবে বেঁকে আছে বলে অনেকে মনে করেন। হ্যাথর হিসেবে 
তিনি ছিলেন সূর্যের বামস্থান। সেইজন্য ডেনভেরাহ-তে তাঁর পটুর সম্মানের আসন 
ছিল। মিশরীয় সাম্রাজ্যের তিনি হয়েছিলে প্রধানতমা -দেবী। এখানে তাঁকে 
কল্যাণময়ীবদনা মহিলা হিসেবে দেখানো হ'ত। যার কান ছিল গাভীর মত। বা 
তাঁর মাথায় থাকত বাঁকানো এক জোড়া শিঙের মুকুট পরানো, যার মাঝখানে 
ূর্যের ছবি। 

যদিও তাঁকে প্রেমের দেবী হিসেবেও দেখানো হ'ত তবু তার এ ভূমিকা ছিল 
দ্বিতীয় ভূমিকা। প্রধান ভূমিকা ছিল আকাশের দেবী হিসেরে। প্রেমের ভূমিকা 
এসেছিল মিশরে সেমাইট জনগোষ্ঠী প্রাধান্য অর্জন করলে। তারা এই দেবীর মধ্যে 
তাদের নিজস্ব দেবী অশটর্ট-এর ভূমিকা খুঁজে পেয়েছিল. বলে এই দেবীর দেহে 
যৌনতার গন্ধ ছুইয়ে দিয়েছিল। এই জন্যই দেখা যায়, কন্ননদের অশটর্ট যেমন 
[দবী হ্যাথরের চরিত্র অনেকটা নিয়ে নিয়েছেন তেমনই হ্যাথরও অশটর্ট-এর বু 
চরিত্র ধার করেছিলেন। এই জন্যই উনবিংশ রাজবংশের আমলে দেবী অশটর্ট 
স্বনামেই মিশরে যথেষ্ট স্বীকৃতি পেয়েছিলেন। তাঁর এক উপাধি ছিল কদেশ। 

১৪। গেট্ুউশ্‌মৎ $ উত্তরে সাইবেরিয়া থেকে দক্ষিণে জাপান পর্যন্ত 
প্রাগৈতিহাসিক কাল (থকে একটি নরগোষ্ঠী বাস করত-__ যাদের নাম অইনু। এঁরা 
একটি প্রধান দেবতায় বিশ্বাস করলেও অন্যান্য (দব্দেবীতে আস্থাহীন ছিলনা। 
তাদেরই এক দেবীর নাম পে্রউশ্‌-মং। এর অর্থ জলপথের মহিলা। তাঁর সঙ্গে 
থাকত নদনদীর মহিলা উৎস পেট-এটেক-মং। ম€স্যকন্যারূপী পে-বোসো-কো- 


১৬০ 


 চন্দ্রকে পো (০) । চন্দ্রকে তারা সূর্যের পত্রী হিসেবে কল্পনা করত। বর্তমানে 


শিনপুক, যারা জলের মধ্যে চলাফেরা! করে তারাও এই কারণে এদের শ্রদ্ধা (গত! 

১৫। গিটেরি ? ভারতবর্ষের আদি নরগোষ্ঠীর মধ্যে আজও যারা স্বতন্ত্র 
অবস্থায় টিকে আছে তাদের মধ্যে একটি নরগোষ্ঠীর নাম কন্দ বা খোন্দ। মাদ্রাজ, 
বিহার, ওড়িশা, পশ্চিমবঙ্গ, মধ্যপ্রদেশ, বেরার ও অসমের কিছু কিছু অঞ্চলে এদের 
(দখা যায়। তাদেরই এক দেবীর নাম পিটেরি। এদের প্রধান দেবতার নাম হল বুর 
পেনু। তাঁরই পরীর নাম গিটেরি। সম্ভবতঃ দক্ষিণ ভারতীয় পিডারি দেবীই এদের 
গিটেরি। এঁরা মনুষ্য জাতির আদি পুরুষ ও মহিলা অর্থাৎ ওল্ড টেস্টামেন্টের 
আদম ও ইভের মত। অন্য বহু দেবদেবীরও তাঁরা নিয়ন্ত্রক 

১৬। পো? মধ্য আমেরিকার আদি অধিবাসীরা নানা দেবদেবীর গৃজো 
করত। প্রকৃতির নানা শক্তিতে তারা পুরুষাত্মক € মহিলাত্িকা শক্তি আরোপ করে 
গূজো দিত, যেমন সূর্য ও চন সূর্যকে তারা বলত ক্বলমূকে (81010016) এবং 


রী ধর্ম গ্রহণ করলেও গুয়াতেমালার গাহাড়ি অঞ্চলে বসবাসকারী এই নরাগোষ্ঠী 
অন্যবিধি তাদের নানা প্রাচীন দেবাদেবীর পুজো করে। সেই হিসেবে দেবী মন্ত্র বা 
পো তাদের পুজো পান। 

১৭। গোগোড £ পূর্ব ইউরোপ ও রাশিয়াতে যে শ্লাতজাতি বাস করে 
প্রাচীন কালে তারা দেবদেবীতে বিশ্বাস করত ও তাদের প্রসন্ন রাখার জন্য পূজো 
করত। পোগোড ছিলেন তাদের এক বিশেষ দেবী। তিনি আবহাওয়া নিয়ন্ত্রণ 
করতেন। তাঁর নামের অর্থ অনুকূল হাওয়াদাত্রী। 

১৮। পোইনোনোগর £ ইনি ্রচীন ইন্দোচীনের চম্দের এক উগাস্য 
দেবী। চম্রা হিন্দ-দেবাদেবীরই পুজো করতেন। শুধু তাদের নামটি পাণ্টে 
গিয়েছিল এই যা। পোইলো-নোগর অর্থ আমাদের উমা। ন্হত্-এ এই দেবীর 
উদ্দেশে একটি মন্দিরও নির্মাণ করা হয়েছিল। এঁকে মনে করা হত রাজোর 
মহামাতদেবী। ভারতবার্য দেবী 'দর্গাকে যেমন উর্বরা শক্তির দেবী হিসেবে গণা 

করা হয়-- তেমনই পো ইনো-নোগরকেও করা হয়। চম্রা মাঠের প্রথম শস্য 
হই নক উৎস করে তর ভক্ষ করে। দেবীকে যতণ না এই শনা 
নিবেদন করা হয় ততক্ষণ নতুন করে চাষ করা যায়না অর্থাৎ হাল দ্বারা মাটি কর্ষণ 
করা যায় না। টু 

১৯। গোননগর-দরা £ গোননগর-দরা হলেন পো-হনো-নোগিরের কণ্যাদের 
মাধে একজন। আমাদের দেশে যেমন দেবীর কন্যাদের মধ্যে রয়েছেন লব 

সরত্বতী ইত্যাদি। তবে এঁর ভূমিকা কি জানা যায় না। কিন্তু আর এক কন্যার 
পরিচয় পাওয়া যায়-_ যার নাম পোব্যা-টিকৃহ্‌ অর্থাৎ রাণী ইদুর। এঁদের ; মধ্য 
অনেকেই ছিলেন কুমারী। অনেকে ক্ষতিকর দেবী। নানা ধরনের বলি দয়ে এদের 





জগন্মাত।--১১ ১৬১ 








৮০-০:১::০ ৯ দে 
এমন মনে করা হয়। মদ ও জল দ্বারা স্থানটি ধুইয়ে দিয়ে (সখানে একটি গদা 
জাতীয় জিনিয ঘোরানো হয়। এরপর একটা অশ্লীল মন্ত্র আউড়ানো হয়। এতে 
নাকি দেবীর করুণা পাওয়া যায়। এই ধরনের কিছু কথাবার্তা চর্যাপদের মধ্যেও 
কুলকুগুলিণী সম্পর্কে পাওয়া যায়। এর একটা মরমিয়া অর্থ আছে যা যোগীরা 
ছাড়া কেউ বুঝতে পারেন না। গালাগাল জাতীয় মন্ত্রে যে আসল অর্থ কি তা 
তাই গুণিনরাই জানেন। তবে এ ধরনের তুকৃতাকের মধ্য দিয়ে যে অন্দুত একটা 
শক্তিকে জাগরিত করা যায় সে বিষয়ে সন্দেহ নেই। 

২২। পোস্স্জো অর্ধ ঃ ইনি রাশিয়ান ল্যাপদের এক দেবী। ল্যাপদের 
গৃহের পেছন দিকে কিছু জায়গা থাকে যাকে তাঁরা অত্যন্ত পবিত্র বলে মনে করে| 
মহিলারা এখানে কখনও পা রাখে না। সেখানে গোস্স্জো অক অর্থাং 


(পোস্স্জোর বৃদ্ধা মহিলা থাকেন বলে মনে করা হয়। 

২৩। পৃথিবী £ আদি নরগোষ্ঠী পৃথিবীকে প্রথম থেকেই মা হিসেবে দেখত। 
তবে কখনও ছিলেন তিনি করুণাময়ী, কখনও ভয়ঙ্করী। উত্তর ভারতের লোকেরা 
সেই প্রাগৈতিহাসিক কাল থেকেই মা পৃথিবীকে এমন ভারে দেখতে অভ্যস্ত ছিল। 
ভারতীয় শিল্পেও মা পৃথিবীর চিত্র ফুটে উঠেছে। দ্রাবিড় চিন্তাতে দেখা যায়, মা 
পৃথিবী মাটির স্তুপ (থকে বেরিয়ে আসছেন, যে ভাবনা দ্রাবিড়দের পাথরের গায়ে 
লল্লম্মার চিত্রের মধ্যে ফুটে উঠেছে। শুধু তার মাথাটাই দেখা যাচ্ছে। দেহ রয়েছে 
মাটির অভ্যন্তরে বৌদ্ধরাও অনুরূপ ভাবে মা পৃথিবীর ভাঙ্বর্য তৈরি করেছেন, 
যাকে ভা অভিহিত ক 7 


গেছে। ভারতের সক মাডমরতির মধ্েই এক সময় 7 [ং য়মা পথিব 
না কোন ভাবে এসে ভিড়ে গেছেন। ভারতবর্ষে যত: হামাতৃকার নাম কর 
রা? (কোন না ক সঙ্গে জুড়ে গ্রেছেন।... 


হয়। সকাল ৮১০০০ রোগণ, গাভী 
দোহন প্রভৃতি কার্য মা পৃথিবীকে স্মরণ না করে করা হয় না। কোন কোন 
উগ্জাতি পৃথিবীকে গৃহ-দেবতা হিসেবে গৃজো করে। ভূমিকে কখনও পুরুষ 
কখনও মহিলা দেবতা হিসেবে পিঠে পায়েস ফল দুধ ইত্যাদি দিয়ে পূজো দেওয়া 
হয়। পৌষ সংক্রান্তিতে বাঙ্গালীরা যে বাস্গূজা করে তা পৃথিবীরই পূজা। তাছাড়া 
তাদের ক্ষেত্র পূজাও পৃথিবী গৃজো। 

অনার্য যত গ্রামদেবতা (মাতুরূপে) আছেন তাঁদের সবাই হলেন মা 
পৃথিবীরই ব্যতিরাগ। তাঁদের মুধ্যে কেউ কেউ একেবারেই আঞ্চলিক। কেউ 
কেউ আবার সর্বভারতীয় রঙ গায়ে মাখলেও কতকগুলি বিশেষ আঞ্চলিক চরিত্র 


. গৃহদেবতা রূপে চিত্রিত হয়েছেন। তাঁর সঙ্গে অনার্য মাতৃসাধনার ধারা এসে মিশে 


গেছে। বাদামী গুহা মন্দিরে পৃথিবীকে ভূমিদেবী বা ভূদেবী বলা হয়। তিনি ধৈর্য 
ও তিতিক্ষার প্রতিমূর্তি। দক্ষিণ ভারতীয় মন্দিরগুলিতে মাকে যে ভাবে ভাস্কর্য 
শিল্পে দেখানো হয়েছে তাতে তাঁর মাথাটুকুই শুধু দেখানো হয়েছে। দেহ রয়েছে 
মাটির নিচে। রাজপুতদের আরাধ্যা দেবী গৌরীও আসলে মা পৃথিবী। প্রতি বছর 
ভগবান শিবের সঙ্গে তাঁর বিবাহ অনুষ্ঠান করা হয়। উদ্দেশ্য শস্য বৃদ্ধি করা। এই 


১৬৩ 





পৃজোয় যে বড়শি দিয়ে টি হয় তাও মা মীর প্রসন করার জনাই। 
৮৩ সাজ যেন ত্রািত হয়। 


| গলা চির মুখ ভর্তি রক্ত মাংস নিয়ে নর 

তির নিসাস অনুষ্ঠানেও অনুরূপ প্রথা ছিল। তামিলদের 

সস্কৃতে, য যাকে বল হয বির তিনি এক ভয়ঙ্করী দেবী। তাঁর 

দহ ও মুখ লাল টক্টকে। মাথায় দেখা যায় ছুলন্ত অগ্নিশিখা। মহামারী ও 
| সময় তাঁকে খুশি করার জন্য আগুরে টা চি 


র যাথাথই স্মরণ করিয়ে দেয় প্রমাণ স্বরূপ জী যন: 
মীাইররীদিদরদীর দার (দেবী, এঁদের কথা উল্লেখ করা 


যেতে পারে। এদের বাসগৃহ গুহায়। মূলতঃ রূপ বা আকৃতি হীন পাথরে তাঁদের 
পুজো হত। এঁরা হয় তো পাহাড় পর্বতের খাঁচে যে অশরিরী আত্মা ঘুরে বেড়ায় 
তাদেরই প্রতীক। পাঞ্াবে এঁকে অল্প বয়সের মেয়ে হিসেবে দেখানো হয়। সে 
এমন কয়েকটি জাদুক্রিয়া করে যার লক্ষ্য শস্য উৎপাদন বৃদ্ধি করা। নেপালে এই 
কারণেই তাঁকে কুমারী বলা হয়।'কালীকে নৃততন্ববিদেরা অনার্য দেবী বলে মনে 
করেন। তিনি পরে হিন্দুধর্মে এসেছেন। তিনিই কারো কারো মতে বিদ্ধাবামিনী 
দেবী। তবে কালীর তত্বগত যে বিরাট ব্যাধ্যা আছে, এবং তা অত্যন্তই বৈজ্ঞানিক। 
'ালী প্রসঙ্গে আলোচনাতে তা বলা হয়েছে। আদি বৈদিক সাহিত্যে অন্ততঃ নামে 
'কালীকে দেখা যায় না। সম্ভবত, স্বীষ্টীয় সপ্তম শতকে তাঁকে বিশ্বাবাসিনীর সঙ্গে 
জুড়ে দেওয়া হয়েছে। কিন্তু অনেকে তাঁকে বৈদিক নির্ধতি দেবীর সঙ্গে যুক্ত করে 


দেখতে চান। নির্ধতি ছিলেন বৈদকি সাহিত্যে অশুভ শক্তির দেবী। এই দেবীদের 


অনেকেরই পশুবাইন একথাই যেন বলতে চায় যে, আদিতে এ ধরনের পশ্ুরূপেই 
তাঁরা মানুষের শ্রদ্ধা পেতেন। অদৃশ্য শক্তি সম্পর্কে মানুষের ধারণা অনেক স্পষ্ট 
হওয়াতে তাঁরা মনুষ্যরূপের মধ্যে আসেন। এই দেবীদের মূল যে পৃথিবী দেবীর 


_ মধ্যেই নিহিত ছিল কালিকা পুরাণে জগদ্ধাত্রী সম্পর্কিত বক্তব্য পড়লেই তা জানা 


যায়। কালিকা পুরাণে (৩৭/২৫-২৮) দেখা যায়-_ পৃথিবী দেবী জগদ্ধাত্রীরূপে 
রাজা জনককে দেখা দিয়েছিলেন। পুত্র নরককে পৃথিবী বলেছেন-_ পৃথিবীব্যহং 
জগদ্ধাত্রী মদ্রাপং মৃনায়ান্িদম (৩৮/৬৩)। বনু পুরাণেই পৃথিবী দেবীকে পৌরাণিক 
মহাদেব বা মহাশকি “দুর্গার সঙ্গে এক করে দেখানো হয়েছে। তাই দূর্গা পূজার 
মধ নবপতিকা গৃজা ইতাদির মে বিনা নানান 
থেকে তাঁকে সম্পর্কঠাত করা যায় না। চত্তীতেও তাই ব৷ লি দেওয়া হয়েছে 
মহীস্বরূপেও দেবী নিজেই স্থিতা ; যেমন, 13 


ভার জং 
আছেন। শুধু ভারত নয় পৃথিবীর অন্যত্রও স্বর মহা মাতৃকাগণ পৃথিবী-মাতার 
সঙ্গেই জড়িয়ে রয়েছেন। 

২৪। পুঙ্ম্ম £ ইনি মাদ্রাজে পৃজিতা এক দেবী। এঁর উৎস প্রকৃতপক্ষে 
মানবী। কোন মহিয়সী মহিলা সেবাধর্মের জন্যই দেবতা স্তরে উন্নীতা হয়েছেন। 
মাদ্রাজের উত্তর আর্কটে কোন পরিবারের তিন ভগ্মী জনসেবার জন্য বিরাট একটি 
ুস্করিণী খনন করেছিলেন। ফলে তাঁরা মানুষের কাছে দেবী জ্ঞানে শ্রদ্ধা পেতেন। 
পরে যথার্থই দেবতাতে পরিণত হন। তাঁদেরই এক দেবী স্তরে উন্নীতা ভগ্মির নাম 
গুঈন্ম। 

২৫। গুরদ্ধি £ ইনি ধর্থেদের এক দেবী। দেবী ধিষণার মত তিনিও প্রাচ্যের 
(দবী। এর সম্পর্কে খুব বেশি জানা যায়না। 

২৬। পর্ণশবরী £ বাক্গতিরাজ তাঁর গৌড়বহোতে শবরদের দ্বারা গৃজিতা 
এক দেবীর উল্লেখ করেছেন। তিনি পত্রপরিহিতা ছিলেন বলে তাঁর নাম পর্ণশবরী। 
ইনিই সন্তবতঃ দেবী চণ্তী। বানভট্ট কাদশ্বরীতে অরণ্যের মধ্যে রক্তাক্ত বলিদান 
করে যে চত্তী পূজার কথা বলেছেন, সে গৃজা শবেরেরা করত। ইনি হয়তো সেই 


১৬৫ ॥ 





চণ্তীই। ডঃ দীনেশ চন্দ্র সরকার এই দেবীকে বৌদ্ধদেবী বলে উল্লেখ করেছেন 
(105 ১40 চা5৩ 7000 এঞা]থা চ. 3 মা) তিনি মনে করেন 
যে, এই দেবী পর্ণশবর নরগোষ্ঠীর আরাধ্যা দেবী ছিলেন। পর্ণ শবররা গর্রবসথ 
পরিধান করত। কিন্তু কালক্রমে তিনি দেবী দুর্গার সঙ্গে যু হয়ে যান। পর্ণশবরী 
দেবী দুর্গার একটি প্রসিদ্ধ নাম। পর্ণ বা হলুদ পত্র গরিহিতা পর্ণশবরী দেবীর কথা 
বৌদ্ধ সাধন মালায়ও দেখতে পাওয়া যায়। ডক্টর বিনয়তোষ ভট্টাচার্য মনে কাঁরন 
টাল জজ 4.০ 
করেছিলেন। 


২৭। গিঙ্গলা £ জ্যোতিষশানতে মঙ্গলা,পিক্গলা, ধন্য, ভ্রামরি, ভদ্রিকা, উক্কা 


দ্ধ ও স্ট নাযে আটটি দেবর উল্লেখ করা হয়েছে৷ অ্োদিনী নামে | 
বিখ্যাত। ভাল, ৫ নি সি পিঙ্গলা। 


প্রকৃতিরূপে অনি নর তম ও জলা 
রগ রা হযে 


ফ 


১। ফুলমাতা বা ফুলমতী £ শীতলা দেবী, ওলাবিবি বা ওলচত্তী এঁদের মত 
ফুলমাতাও দেবীর একটা ভ্যঙ্করী দিক| ইনিও রোগের দেবী। সাত বছর বয়সের 
নিচে যে সব শিশু তাদেরই তিনি আক্রমণ করেন। শিশুরোগ আরন্ত হলে বিপদের 
দিনে গশুবলি দিয়ে এই দেবীর গৃজো করা হয়। এঁর গৃজা মূলতঃ বঙ্গদেশেই 
সীমিত। তবে বিহার, ওড়িশা, উত্তরপ্রদেশ প্রভৃতি স্থানে দেশী মদ উৎপাদক 
কলওয়ার নামে মে নরগোষ্ঠী বাস করে তাঁরাও ফুলমতী নামে এই দেবীর গজা 
করে থাকে। এই দেবী মূলত নিশ্নজাতীয়দের। ভারতীয় মহাদেব দূর্গা ও'কালীর 
সঙ্গে সম্পর্কে জড়িয়ে গেছেন। 


॥ 


২। ফুল্লরা ৫ সতী দেহখপ্রো্ুত একান্নটি সে শাক্তপীঠ আছে, তারই 
অষ্টচত্তারিংশং পীঠ অট্রহাস পীঠের অধিষ্টাত্রী দেবীর নাম ফুল্লুরা। এখানে সতীর 
ওষ্ঠ পড়েছিল বলে বিশ্বাস 

এতিহাসিকদের ধারণা, গীঠ বর্ণনায় আগে এ পীঠের নাম ছিল না, পরে 
এসেছে। বীরভূম জেলার লাভপুরের কাছে এ-গীঠের সন্ধান পাওয়া যায়। দেবীর 
নাম অনুসারে অনেকে এ গীঠকে বলেন ফুল্পরা পীঠ। পীঠটি লাভগুর 
(রলস্টেশনের কাছেই। দেবীর মন্দির ছোট। পুরানো। সামনেই থামওয়ালা প্রকাণ্ড 
নাটমন্দির। তার সামনে উপরে পাকা ছাদ আচ্ছাদিত চাঁদনী। তারপর মোগান 
মণ্তিত একটি সরোবর। উপরে তিনদিকেই শ্মশান ভূমি। দক্ষিণ দিকে কতকটা 
জঙ্গল। শ্মশানের সর্বত্রই ইতত্ততঃ বিক্ষিপ্ত নরকগাল। এর পরে রেল লাইন। 
(বীর মূর্তি সবটাই রক্তবস্ত্রে ঢাকা। কেবল মুকুট পরা মাথা ও মুখটুকু খোলা। 
বাকী অঙ্গ জুড়ে আছে সিঁদুরের প্রলেপ । দেবীর ভোগে প্রথম হয় শিবাভোগ। 
নিত্য ভোগ আমিষ ও নিরামিষ দুইই। বিশেষ পার্বণে ও অমাবস্যায় 
পঞ্চ 'ম'কারের অনুষ্ঠান কম। এ-পীঠ অতি প্রাচীন তান্তিক অভিচারের 0 

তরে গীঠের নাম অটহাস হওয়াতে এ গীঠ নিয়ে ভি মতও আছে। 

অনেকের ধারণী, 'ফল্পরা গীঠ' বলতে যা বোঝায় তা বীরভূমে নয়। এ পীঠ 
বর্ধমান জেলার রতুধামে।বন্ততঃ কেতুত্ীম থানার অধীনস্ত দক্ষ অর্থাৎ 
নদীর তীরে এই ্রম। কেরামের পরী নাম রা) এখানে আছে হী 
মন্দির! বিগ্রহ চামুণ্ডা__ মুণ্ডমালিনী মা কালী। কিন্ত স্থানীয় পুজারীরা দেবীর নাম 
ফুল্পরা না বলে বলবে অধরেশ্বরী। কারণ, দেবীর অধর পড়েছিল এখানে। দেবীর 
মন্দির ছোট ও গুরানো। পাশেই ছাদ আচ্ছাদিত নাট মন্দিরের মত স্থান। প্রাঙ্গণে 
একটি বটগাছ। মূর্তি অস্পষ্ট। যেন রক্তবন্ত্র আচ্ছাদিত কোন স্তুপ। অধিকাংশ ফুল 
বেলপাতা দিয়ে ঢাকা। মূর্তির একটি আভাষের উপর কিছু অলংকারও আছে। 
আসলে মূর্তি হল একখণ্ড খোদাই করা পাথর মূর্তি কি রকম, গুরোহিতদেরও 
ধারণা নেই। মূর্তি হয়তো' কোন প্রাচীন ভাক্কর্যকলার নষ্টসৌন্দর্য মাত্র ্য্রপ্ত 
নিদর্শন। আকৃতি ও অন্তপরত্ঙ্গের নিদর্শন লুণ্তপ্ায়। কোন্কালে কার দ্বারা 
সংগৃহীত কেউ জানেনা। 

*লাভপুরের পীঠকে যাঁরা মানেন না তাঁদের বক্তব্য £_ তীর্ঘক্ষেত্র যদি 
যথার্থই তীর্থক্েত্র হয় তার পাশে কোন উত্তরবাহিনী নদী থাকে। কেতুগ্রামে সেই 
ধরনের নদী আছে লাতগুরে নেই। সেই কারণেই লীভপুর গীঠস্থান নয়, 
কেতুগ্রামই প্রকৃত গক্ষে অট্হাস। কেতুগ্রামও যে খুব একটা আধুনিক স্থান তা 
নয়। কারণ, তন্্রীঠ হিসেবে প্রাচীন 'কুজ্জিকা তন্ত্' এ-গীঠের উল্লেখ আছে। 


১৬৭ 








কুজ্জিকা তত্ব পীঠনি্ গ্রন্থ (যে গ্রন্থে একানন পীঠের বর্ণনা দেওয়া হয়েছে) 
থেকেও ্রাটীন। রাজা চন্রকেতুর নাম অনুসারে প্রাচীন বাহলার নাম হয় 
কেতুগ্রাম। দেবী হয়তো মূলতঃ আদি নরগোষ্ঠীর কোন দেবী। মূর্তি 81100110, 
আকৃতি হীন এক টুকরো পাথর-_ যাতে রূপ আরোপ কার নওয়া হয়েছে। 
আদি নরগোষ্ঠীর গুর্ী মাতাকে যে ভাবে কল্পনা করে নেওয়া হত সেই ধরনের 
আর কি। 

তবে এসবের যে কোন অর্থ নেই তা হয় তো নয়। ইদানীং বৈজ্ঞানিক 
ভাবেই চর্চা করে দেখা গ্নছে যে, জড় বলতে (কোন কিছু নেই। সর্বত্রই আছে এক 
ধরণের শুদ্ধ প্াণতর্গ। সর্বত্রই এক ধরনের মানস শক্তি কাজ করে। (সেই মানস 
আর সঙ্গে যোগাযোগ স্থাপন করা গেলে জড়বন্তু এবং উত্তিদও সাড়া দেয়। 
ফলে প্রাচীন সর্বপ্রীণবাদীরা যে মিথ্যার সাধনা করে গিয়েছিলেন তা নয়। মনকে 
্রসারিত করে দিতে পারলে তাদের সাধনার সারবন্তা বোঝা যায়। উত্িদ ভীবনের 
সঙ্গে আত্মিক ভাবে যোগাযোগ করে তাই আধুনিক বিজ্ঞানীরা মন্তরা করেছেন? 
914. 91901৩৫0101 (বস্তুবাদী বিজ্ঞানী) 1109! 95 | (714109'5) 90৫- 
86910) 104. 000 8095 01 01815 1010] 0181086 10 ৪ 
90021106191 9011 01 00911001185 10 ৮1101 1018 70৩106 106 
0001 01 01151 00৩ [71100 ১88০১ 19101৩0 85 10851 010 91110] ? 
(81165, 01৩5, £10116, $/1)1$ 01৫ 0 1005. 01 0110. 0৩010105, 90৩ 
8108101010190 15101 010 68001707010 01911081015 01010 106 
09115 010 0116 501$101/03," 


১] বগ-বাত্তকা £ ইনি পরান সিদু সভ্যতায় এক সর্পরা্তী। সষ্কু সভ্যতাতে 
যে-সব মৃত্তিকা ফলক পাওয়া গেছে সেই মৃত্তিকা ফলকের নিচে উৎকীর্ণ চিত্র ও 
লিগি থেকে প্রতবতততবিদেরা এই দেবী সম্পর্কে কল্পনা করেছেন। ফলকের চিত্রটি 
এই ধরনের £ মুকুটধারিণী এক দেবী মূর্তি একটি উচ্চ আসনে বীরাসনে উপবিষ্া 
তাঁর দুই পাশে নতজানু হয়ে (জোড়হস্তে দুই ভক্ত দেবীর কাছে সর্প উৎসর্গ 
করছে৷ তাদের প্রত্যেকের পেছনে এক একটি ফণধর মর্গ তাদের মন্ত্রকের উপর 
ফণা বিস্তার করে দাঁড়িয়ে আছে। ফলকের পেছনের পিঠে যে লিপি উৎকীর্ণ আছে 
লিগগিবিদেরা তাকে পাঠ করতে চান 'বধত্তক' এই ভাবে। যি যথার্থ ভারে পাঠ 
করা যায় তবে পাঠ করতে হবে এই ভাবে, বৃততকা বা বগ্‌ খন্তকা, অর্থাং ভগবীত 
বান্তকা। 
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স্পা জে 


বকা শবের অর্থ হল বৃত্ত বা ৃততধ্মসৃষ্টিকারিণী। একটি বিনদ 
িশ্রুকে আশ্রয় করে প্রসারতা লাভ করলে হয় বৃত্ত। খ বৃত্তের আপরিধি সরবঙ্গের 
সাধারণ ধর্ম বহিমূখি হলেও প্রত্যেকটি অঙগবিদু কেনদু মুখি। এই বৃত্ত চর ও 
যুগপৎ অচর। এই হল চরাচর বা বিশ্ব ব্হ্গাড সষ্টির রহস্য বিজ্ঞান। 

শব বা বাক্‌ অর্থাৎ স্পন্দন বৃত্তাকার ্রিভুবনময় বিস্তারিত হওয়ায় এই 
িশ্ব্াণডের সবকিছু পদার্থ সৃষ্টি হয়েছ। প্রত্যেকটি পদার্থ & জর ছাড়া আর 
কিছুই নয। প্রত্যেকটি তরঙ্গে আদিশক্তি বিদ্ুৎরূপে অবস্থিতা। সুতরাং & শত 
বদ্ুংরাগা হয়ে বৃত্তধ্ম তরঙ্গ রূপে এই বিশ্গা্ড সুজন ও প্রতিপালন করছে 

সমুদ্রের জলতরঙ্গ দিয়ে শক্তিতরঙ্গের ধর্মের বর্ণনা করা যেতে পারে। 
কখনও এটা উপরে ওঠে কখনও নিচে নামে, যাকে বলে ভুজগ। তরু তর করে 
গড়িয়ে এগোয় বলে এর নাম সর্প। আবার ঢেউ উঠতে ও এগুতে কৃণডলী পাকায় 
বলে একে বলে কুগুলিনী এবং হ্বার। কুগুলি পাকিয়ে স্প্ং-এর মত তড়াক করে 
লাফিয়ে উঠে বলে এর নাম পূদাকু। ঢেউ এগিয়ে গেলেও জল যেখানে ছিল 
সেখানেই থাকে__ অর্থাৎ এগিয়ে যায় না-_ ন + আগ - নাগ। বাস্তব জগতের 
সাপের মধ্যে এই গুণগুলি দেখা যায়। সুতরাং উপরোক্ত নাগ, সণ. হার, পৃদাক 
সবই সর্পবাচক সংজ্ঞা। 

উপরোক্ত ফলকে বলা হয়েছে যে, বিশ্ব রাগের প্রতোকটি পদার্থে তার 
জীবনী শক্তি বা সন্তাশভি বিদযুত্রাপে অবস্থিত। আকাশে যে মেঘে বিদুৎ দেখা 
যায় তাও সাপেরই মত বৃত্তধর্মী। এই জনাই খথেদে সূর্যরশির অন্তনর্হিত তড়িৎ 
শক্তিকে সসর্পরীবাক বলা হয়েছে (ঝ ৩/৫৪/১৫)। তথ্ব বোদে অগ্নি, ওযধি, 
জল ও বিদ্যুংজাত সর্পের স্তুতি করা হয়েছে (অথ ১০/৪/২৩)। বলা হয়েছে যে, 
এই সর্গুলির দ্বারাই সৃষ্টির ধশ্র্যবহধা বিকশিত হয়-_ বা মহান্তি 

সুতরাং সৃষ্টির প্রত্যেকটি পদার্থ বা জীবের প্রাণ এবং স্থিতিসত্তাশক্তি হল 
তার অন্তনহিত বিদুৎ বা তড়িংশকি। এই শক্তিই কুলকৃগুলিনী। 

প্রাচীন মগধ দেশে এক ব্রাত্য দর্শন মতাবলম্বী পরকরান্ত ন্প্রদায় ছিলেন। 
তাঁদের বিদ্বান ব্রাত্য বা ওুধু ব্রাত্য বলা হ'ত। তাঁরা ছিলেন রুদ্র উপাসক। 
যোগসাধক ও অলৌকিক ক্ষমতা সম্পর্ন। কিন্ত তাঁরা যাগযন্্র বিরোধী ছিলেন। 
ধান সিন্ধু দেশও ব্রাত-সপ্ের দর্শন মতাবলম্বী প্রকৃতির উপাসক একটি 
সম্প্রদায় ছিল। এদের ধর্েদে জহি, কৃষ্ণযোনি, মায়াবিনযা বিশারদ বলে বলা 
হয়েছে। এদের দলগতির উপাধি ছিল বৃত্র। এই মনুষারূগী অহিজাতির দলপতি 
বৃ্ের সঙ্গে আর্যদের যুদ্ধ হয়েছিল। একটি নদীর বাঁধের উপর বৃত্তকে বধ কর 
তার দেহ টুকুরো টুকুরো করে কেটে ফেলা হলে বৃত্তের মাতা এসে পুত্রের 


১৬৯ 














বায়ু সরতে ওর উঠ 
দ্ধ শক্তিতে ছেড়ে মল কপ 


জবার টি রন িরালে ইলা বাইসা শের 


রথ পুর্ব নি পৃথিবীর স্াী। তর বাস্তব জগতের স্বরাপ উন্নত ফাধারী সর্প 


বা পুরুষাঙ্গের আকৃতি গিরি বা পর্বত। বেদ বা পুরাণে তাই দেখা যায় গিরিকে 


বলা হয়েছে পিতা ও ইরা বা পৃথিবীকে মাতা। 

ধণ্েদের তিনটি সুক্ত (১০/১৮৯, ১০/৭৬, ১০/১৪) সর্পজাতীয় খষি বা 
খষিকা কর্তৃক রচিত। এর মধ্যে প্রথম সৃক্টি (১০/১৮৯) সর্পরাজ্ী সুক্ত নামে 
পরিচিত। তৈত্তিরীয় সংহিতাতে বলা হয়েছে যে, যদি কোন কারণে যঙ্ঞাগ্জি নিভে 


গোলে অনি র্পগুলি মনে করে যে, তারা মরে গেছে তখন সরপরা্তী সূতডটি 


গান করলে এ সর্পগুলি আবার জেগে উঠে এবং যস্ঞাগ্সি পুনরুদ্দীপিত হয়। 
তৈত্তরীয়ব্রা্গাণে বলা হয়েছে যে। (২/২/৬) লোকে সৃষ্টিকর্তার সমশক্তি হবার 
জন্য সর্পরা্জী সৃক্তের মন্তরুলি সাম-ছন্দে গান করে। সর্পরাস্ী শবের অর্থ 


১৭০ 


গৃথিবী। 

গ্রীস দেশে সর্গরী জাতীয় লোকেরা বিপদ (থকে পরিত্রাণ গাবার জন্য 
মন্দিরে সাপ রেখে পুজা করত। তারা সর্পদেবতা সাধু ডোমিনকোর বাৎসরিক 
উৎসবে দেবতার উদ্দেশে জীরন্ত সর্প উৎসর্গ করত। জীবন্ত সাপ বা ধাতুনির্মিত 
সর্প অঙ্গে ধারণ করে রাস্তায় শোভা যাত্রা করত। 

এই সাগ যে শুধু সাগই ছিল তা নয়। এর একটা মরমিয়া ইঙ্গিত নিশ্চয়ই 
ছিল। সর্গাকারা কুগুলিনী জাগরণ যোগসাধন মার্গের একটি বিশেষ সাধনার ধারা। 
কিন্ত শীষ্টের জন্মের ১২০০ বৎসর পূর্বেকার ব্যাবিলনের ধ্রংসাবশেষ-এর মধ্যে 
কুণুলিণী জাগরণের একটি চিত্র পাওয়া গগ্রছে। | 

সাধকের দেহস্থিত বন্ধনশক্তিরাপ নাগ বা সর্গকে উৎসর্গ ক'রে বিদ্যুৎশক্তি 
রদ বাবা ও মনদএর সেরার িউাাীর গজ 
করলে কুলকুণুলিনী স্বরূপে জাগরিতা হন। সাধক তখন সৃষ্টিকর্তার সঃ 
সম্পন্ন হতে পারেন। হিং | 

এই ধরনের যে সর্প-সাধনা তা প্রাচীনতম যুগ্ন থকে নারি লে. 


এক ধরনের যোগী শুধু মানসিক চিল: মাই একাজ সম্প 


গোরক্ষপ্থীরা মানসিক অর্সাধনা করেন। ত তুহরিপন্থিরা বাস্তব সর্পের 
করেন। 
৪ ১৫১1-০4- 


_ পুজা ও চীনে ড্রাগন পূজা লক্ষ্য করা যায়। বঙ্গীয় গীতিকাব্য মনসার ভাসান মতে 


সরগরা্তী মনসাদেবী হলেন জাগতী, জগতের মা (তিব্রতের গ্ল-ডম-্রা মাও-এর 
অনুরূপ)। তিনি বাকবাহিনী বা বাগ্বাহিনী (খণ্থেদের সসর্পরী বাক্‌), কেতকা 
(সিন্ধু উপত্যকার খাত্তকা ; কেত, কেতি _ সৃষ্টি-যোনি)। তিনি বিদ্যুৎস্বরূপিণী 
হওয়াতে পরম পবিত্র, নিরপ্ীঁন, বিশুদ্ধ খতন্তরা প্রজ্ঞা, প্রাতিভ সংবিৎ রূপিণী। 
সেই জন্য তাঁর কোন মূর্তি নেই। কিন্তু তাঁকে মূরে অর্থাৎ যন্ে ব্যন্ত করা হয়। 
(সই জন্য তিনি চেঙ-মুরী (চেউ-পবিত্র, বিশুদ্ধ, মুর ₹ ন্ত্াক্কিত চিত্)। 

এই দেবী অর্থাং বিশ্ু্গাণড সৃষ্টিকারিণী শক্তি যুগপৎ বহির্বিশ্বে ও শক্তির 
কেন্দ্রকোষে দৃষ্টিকারিণী। তিনি চোখের এক পলকে বহির্জগং এবং আর এক 
পলকে অন্তর্জগৎ দর্শন করেন। এই জন্য তাঁকে কানী বলা হয়। বাক্‌ শক্তিই 
(3180. 1019 থেকে বিস্ফোরণ জাত শব্দ - ও), বিশ্বসৃষ্টিকারিণী শক্তি। তিনি 
ূর্যদুহিতা (অপরিচ্ছিন্ন জ্যোতি দুহিতা) সসপ্পরী বাক্‌ (খ ৩/৫৪/১৬)। তিনি 
মনের রথে (109 01101517809 01111100 9111 -1300110101) চলেন (ঝ 
১০/৮৫/১৫)। তিনিই সর্গরাজ্জী| 




















মধ্যপ্রাচ্যের কনননদের দেশে প্রভূ" শব্দকে বলা হ'ত বল্‌। তার 

সহবসীকে জাইকা -এর দেবী হিসেবে তিনি প্রতিষ্ঠিতা ছিলেন। 
বলৎকে বলা হ'ত বলং-গেবল অর্থাং গেবলের দেবী। তাঁর সে মূর্তি ছিল তা ছিল 
মিশরীয় ধাঁচে। দেবী উপাধধিষ্টা। হস্তে ধৃত মৃণালসহ গন্ম (ভারতীয় বহু দেবীর 
হাতেও এই পন্ম দেখা যায়। এটি তাঁদের নির্মলতার প্রতীক, বা কারণ সলিল 
থেকে স্বয়জাত হার প্তীক। পনকে আধুনিক বি্ঞনে নিউটন -ফনড হিসেবেও 
ধরা হয)।ফিরীয় দবী আইমিসের সঙ্গে তাঁর আকৃতিগত অনেক সাদৃশ্য আছে। 
ূ কাছে মিশরীয় ধরন সর্গও ছিল। সর্প শত প্রতীক। দেবতা বল অর্থাৎ 
জপ 
ূ ট পত্ীও ছিলেন। এল (ঈশ্বর, কারণ সমুদ্র) ও অশেরথ 
টিক. 
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ূ ণের ভমি, জারীর ক্ষার 
৪ তার? ৪, (ছিল। দেবতা নেটুএর তিনি পত্রী ছিলেন। তিনি শত্রু- 
বিনাশিনীও ছিলেন। অনেকে 'দ্ব' শব্দের অর্থ করেছেন ডাইনী। তিনি নদী 
পারাপারের গথ পরিষ্কার করেন বলে বিষীস ছিন। এমনও মনে করা ইত. 
(য-সকল যোদ্ধার বর্ম তিনি ধুয়ে দেন তাঁদের মৃত্যু অনিবার্য। 

৪। বভুকৃনুয়া £ রর 
ভুক-ুয়া নামে পরিচিতা। জনগণ এঁদের রীতিমত গৃজো করেন। এই 
মাতশক্িকে লালবনত পরিয়ে প্রত্যেকটি বৌদ্ধ ও তাও মন্দিরের পাশে ছোট 
ভজনালয়ে রাখা হয়। অন্মমীরা মনে করেন যে, এই তিনটি মাতৃমৃরতি হলেন 
প্রকৃতির তিনটি শ্তর প্রতীক, (যমন, অরণ্যের শক্তি, জলের শক্তি ও আকাশ ও 


শক্তি। 
চি: গুজরাটের কচ্ছের কাছে অন্জার নামক স্থানে বহুচরাজী 
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নামে এক দেবীর মন্দির আছে। একে বলা হয় দরগণের দবী। এই দেবীর কাছে 
ভক্তরা দর্পণে প্রতিফলন ও নিজের প্রতিবিস্বেরই পূজো করে। এর হয়তে৷ নিরাট 
কোন অর্থ আছে। যোগীরা যোগে নিজের প্রতিবিষ্ব দেখলে তাকে আত্দর্শন তুলা 


মনে করেন। হিন্দু গৃহীদের সাধারণ নিয়ম এই যে, ঘুম থেকে উঠে আগে দর্পণে 
নিজেকে দেখে নেবেন। এতে নাকি দিন ভাল যায়। 


৬। কেচ্রাজী গুজরাটের বরোদা অঞ্চলে বেচরাজীর এক মন্দির আছে। 
এখানে যে মাত গৃজা হয় তা সর্ব্াণবাদী চরিত্রের প্রতি সকালে প্রধান পুরোহিত 
নান সেরে মন্দিরের ভেতর প্রবেশ করে পঞ্চামৃত দিযে মূর্তিকে স্নান করান। বেদ 
থেকে মন্্পড়া হয়। মূর্তির উপর আবীর' ও ফুল চড়ানো হয়। দীপ জালানো হয়। 
পপ... ৩ 
আগে যে দেবীর কাছে নরবলি দেওয়া হত এ তারই প্রতীক। গূজো শেষে 
ঘন্টা বাজানো হয়। দুপুরে আবার ভোগ দেওয়া হয়। সন্ধায় প 









পি 
বলিও রাজুর টয়ে দিতে 
দিনে তি 





বেচরাজীর নিক দেবার জন্য টিক হী ফুল এই 
মোষের উপর ছড়িয়ে দেওয়া হয়। তারপর একে গৃভো করা হয়। এরপর মোষের 
গিঠে একটি শাদা চাদর চাপিয়ে দিয়ে দেবীর কণ্ের মালা তাকে পরিয়ে দেওয়া 
হয়। মন্দিরের প্রদীপ থেকে একটি প্রদীপ ধরিয়ে এনে মন্দিরের সামনে একটি 
পাষাণ বেদীতে রাখা হয়। মোষটিকে এর পর ছেড়ে দেওয়া হয়। 

৭। বনসূর্গা £ বদদর্গা হলেন অধুনা বাংলাদেশের এক হিন্দুদের আঞ্চলিক 
দেবী। ময়মনসিংহ জেলায় শিশুদের মনল কামনায় এর পুজো করা হয়। সম্ভবতঃ 
আদিবাসীদের কৌন দেবী। কারণ, দেবীর উদ্দেশে কবুতর ও ছাগল বলি দেওয়া 
ইয়। নল্লশ্রেণীর লোকেরাই এই দেবীর পূজো করে। অবশা পূর্ন্ধের গ্রামে গ্রামে 
যে-সব থান ও গ্রামদেবী আছে তার সবগুলোর উৎপত্তিই এই ভাবে নিশ্বা্ণর 
লোকেদের বিশ্বাস থেকে। ভারতীয় শাসগুলির এর পেছনে কোন অনুমোদন 
নেই। পরে অবশ্য এঁরা ভারতীয় মহাদেবীর নাম গায়ে মেখে নিয়েছেন। 
এঁতিহাসিকেরা মনে করেন এই ভাবেই কলকাতার কালীঘাটের 'কালী এবং 
বিভিন্ন পীঠসথানের দেবীরা আত্মপ্রকাশ করেছেন। মহাতীর্ঘ একালনপীঠের বিভি 
(দবীও বিভিন্ন আঞ্চলিক দেবী, একটি গল্পের মধ্যে ঢুকে গিয়ে ভারতীয় 
মহাদেবীর মর্যাদা অর্জন করেছেন। 

বহু অলৌকিক কাহিনী এই সব থান ও দেবীর সঙ্গে যুকত। এই কালীঘাটের 
দেবী সম্পর্কে এমন সব বিশ্বাস ছিল যে, ইংরেজ সাহেবরা পর্যন্ত তাতে বিভ্রান্ত 


১৭৩ 

















৯ 55 নি 


০৪ ০০0 





হয়েছেন। কোম্পানীর আমলে বহ ইংরেজ কালীঘাটে মীয়ের পূজো দিতেন। 
দীনেশ চন্দ্র সেনের প্যরের কথা ও যুগসাহিতত: গ্রন্থের ২১৭ পৃষ্ঠায় দেবী সম্পর্কে 
ইংরেজদের বিশ্বাসের নজির পাওয়া যায়। তিনি লিখেছেন “তাহার ছাত্র শ্রীযুক্ত 
(ডোনান ফ্রেজার (এখন রংপুরের ম্যাজিস্ট্্ট) আমাকে লিখিয়াছেন, একবার 
শিশুগু্র এভারসনের ভূর হইয়ালি, তধন হিন্দু আয়া কালীঘাটে তাহাকে লইয়া 
গিয়া বলি দেওয়া পাঁঠার রে স্নান করাইয়া দিয়াছিল, তাহাতেই নাকি তাহার ভর 
সারিয়া যায়।”_- "76 201 1. 105 4১001100110 10 1001810৪8০৫ 
85 0০20118150, 116 9183 918151 ৯10 0190৫ ॥10 11011118ও 91016 10- 


রাতে কালীঘাটে 1 
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বোঝা যায় না। 

৮। বন্দী £ ইনি উত্তরপ্রদেশের দোসাধদের এক দেবী। আসলে কৌন 
মহিলার প্রেতাত্বা __ যিনি ঞানে গুণে সকলের শ্রদ্ধা অর্জন করেছিলেন। শূয়র ও 
দেবীর বেদী ধুইয়ে (দওয়া হয়। একটা মাটির গোল টিবিতে দেবীর বাস বলে 
মনে করা হয়। সাতকাপ দুধ ও সাতটি গিঠে দিয়ে তাঁকে ভোগ দেওয়া হয়! 

১। বনজারী ? ভারতবর্ষে ভ্রাম্যমান এক শস্যব্যবসায়ী জাত আছে যাদের 
বলে বনজার। সম্ভবতঃ এরা দ্রাবিড় জাতীয়। তবে বর্তমানে এরা উত্তর ভারতীয় 
রাজপৃত বলে নিজেদের দাবি করে। ভারতবর্ষের সর্বত্রই রায় এদের দেখা যায়। 
মধ্য প্রদেশের ছত্তীশগড় এলাকায় এদের নিজস্ব উপজাতীয় দেবী আছেন। তাঁর 
নাম বনজারী। এই নরগোষ্ঠীরে সম্মিলিত শক্তির তিনি বাক্তিরাগ। একটি পাথরের 
মধ্যেই দেবী থাকেন বলে বিশ্বীস। দেওয়ালীর সময় পাথরটিকে সিঁদুর চরিত করা 
হয় ও সেখানে দীপ জ্বালানো হয়। 


১৭৪ 











১০। বনসন্তী, বন্সতী বা বন্সুরী £ ভারতীয় আদি নর 
বী আছে। আসনে ভিন একই হা ক নি দি বিচ 
শাম, যেমন, ওরাঁওদের ঝোপদেবী সরনা বৃরহী, মুগ্ডাদের দেশওয়ালী অর্থা 
অরণম্ত ভূমির দবী। তেমনই উতর প্রদেশের রন মুসাহরদের এক দে 
আছেন যার নাম বসন্ত (স্বতঃ সংস্কৃত বনস্পতি, অরণোর অধিপতি 
থেকে এসেছে তাঁকে বনসতী বা কসূরীও বলা হয় বাস এই হেত 
ির্দশেই বক্ষে ফল ধরে। মাটিতে কন জাতীয় খাদ তাঁর করুণাতেই হয়। তানের 
খাদ্য গৌধিকা, নেকড়ে বাধ, শেয়াল ইত্যাদি এই দেবীর কল্যাণেই বং ঈ 
করে। শিশুদের জন্ম হয় এই দেবীর আশীরবাদেই। বন্ধ নারীরা তারই প 
রা করে। গদি এই দেবীর পানে ভূভেরাদের দে থেকে তই 
বন্সতীর নামে যে মিথ্যা শপথ নেয়-_ তার দুঃখের অন্ত নেই। রং মি 

ঘরের এক কোণায় দেবীর মাটির বেদী থাকে। নদীর জল ও গোবর 
তা চার হয় দবৌর (কোন মূর্তি নেই। দেবীকে পিজা 
তন টির মীলীদারাটার়াী গাবার আশা করা হয় 
আর ভু বস দির তর জলের অভ চিরে কৌ উপর রত 
এ মানুষ বলি দেবার ধারা ধরেই বর্তমান প্রথা এসেছে। 
৪৮৯ ধান গনসাম দেবতার সঙ্গে তাঁর বিবাহ দেওয়া হয়। এই গনসাম 
ভিউ জের টটানাান বামে 
ওরা লে আনে বু হয়ে ছে 
কনক তা নো এক নথ 
অথ বেরা নেবী। তাঁকে বত ও বলা অথাৎ নি 

দেবী। এই সময়ই গুটি জাতীয় রোগ মহামারী আকারে দেখা যেত বলেই 
রা 

ঃ মিশরের সিংহমস্তিকা 

বাউলা তানের সবে 
যক্তিরাপ। তিনি "সূর্যের শক্রদেরও ধ্বংস করেন বলে বিশ্বাস ছিলি : 
শুদরও তিনি দর রাখেন। পচন মিশরে মৃতদের সম্পর্কে সব চে বশ 
লৌহ ই রই লি রড সৃতি গড়ে উঠছি মূ 
৯. দূরে রাখেন বলে এই দেবীর যে অপরিসীম গুরুত্ব ছিল সে 

১৩। বস্‌তেৎ £ ইনি প্রাচীন মিশরীয় দেবী। এঁর মাহ 
আলাদা ভাবে নাম না বললে দেবী সেখমেং 4১০০০ পুি 





১৭৫ 








যে আবেগের প্রতিনিধিত্ব করতেন তা হল পাশবিক বৃত্তির। 
রে হই লি 
যৌনধর্মী। পিরামিড-যুগের প্রথম ভাগে শিশকদের প্রাধান্যর কালে এই 
(গৌরবের উচ্চশিখরে উঠেছিলেন। বেড়ালদেবী হিসবে তিনি শিকারেরও 
ৃষ্ঠপোিকা ছিলেন। পরবর্তী কালে গ্রীক [দবী আর্টেমিসের সঙ্গে তাঁকে এক 

তি 

কি রী তার ও রাত উভরেই ছিলেন াুী। সেই জয তাদের না 
হিসেবে দেখানো হ'ত। হ্যাথরকে (তা নর্তকীও বলা হত। বসতে উৎসবে 
বুবস্তিস-এ পুরুষ ও মহিলারা নৌকোয় উঠে সারাদিন হৈশ্্লোড় করও। "হর 
নেমেও নাচগান করত এবং শহরের মহিলাদের বদ করত। কেউ কেউ তাদের 
পরিধানের বনু ধরে টানাটানিও করত। ফলে সমগ্র অনুষ্ঠান যৌনতার গন্ধে ভরে 


উঠত। 
রাজা অসুরবনিপল বিলল নামে উল্লেখ করেছেন। অনেকে এই নামের উচ্চারণ 


বুল হবে বলে মনে করেন। এই নামের সনে সদৃশ্য আছে সুমরীয়-বাবিলদীয় 


| স্ত্রী 
[বালিলি বা বেলিলি অলমের সঙ্গে বেনিলি হলেন অতল বা৷ অতল অলখের 
১০ ওজর বেলিলি সম্ভবতঃ সূর্য দেবতা তন্মুজের ভ্বী 
ছিলেন। এলামাইট ও ব্যাবিলনীয় উভয় সম্প্রদায়ই তাঁকে জানতেন! 


১৫। বেলিসম ? বেলিসম হলেন প্রাচীন কেন্টদের দেবী। গলদের উৎকীরণ & 


লিপিতে তাঁকে মিসর উফ ছে জিন তলত সান 
অর্থাং মঙ্গল গ্রহের দেবতার সঙ্গে কোন ভাবে যুক্ত ছিলেন। টলেমি তাঁকে 


বলে উল্লেখ করেছেন। ঃ | 
১৬। বেলি? প্রাচীন মধ্য প্রাচের পন ও ফিনিসীয়দের সর্বশরষ্ট দেবতা 


ছিলন দেবতা বল, বিল বা বেল। বেল শব্দের অর্থ দেবতার দেবতা রা পরধনা 
দেবতা। তাঁরই শ্তি বা পড়ীর নাম বেলিং। এক সময় লে 

_ গৌরব পড়ে এলেও বেলিং-এর মর্যাদা কখনও হাস গান! বেলের বদলে 
গ্রাচ্যে যখন মারডুক দেবতার প্রাধানা হয় তখন তিনি তারি গর়ী হিসেবে রি 
[ন। প্রটীন আসিরিয়াতে বেলিৎকে নিষ্নুরের দেবী হিসেবে গুজে কর! হত, 
সন্তরতঃ অনু বা অসুর (ইরানে ও আদি বৈদিক ভারতের স্বরে টান 
এর পত্রী হিসেবে। আসিরিয় ইশতারের ন্েত্েও এই উপাধ ডি 
রক্ষাকন্্রী দেবী হিসেবে বেলিং-এর ভূমিকা চীন মধাপ্রাচো কও শি হর রি 
এই বেলিৎকে অনেকে ভারতবর্ষে দেবী হিংলাভ রাপেও কল্পনা কা? 

ইনিই কৃষাণ রাজাদের মুদ্রায় অফ্িত নণ দেবা 


১৭৬ 


১৪। বেলন £ ইনি প্রাচীন মধাগ্রাচ্যের এলামাইটদের এক দেবী। একেই 


এ ই 2১ র্‌ 
| একদা মধ্য এশয়ার বাত্তণ 


অঞ্চলে তাঁর পুজা হ'ত। কারো মতে ইনিই সুমেরীয় ইন্লিনী, গ্যালেস্টিনীয় নিনাও 
ধাগ্থদের ননা। ইনিই হলেন ব্যাবিলনের ইশতার ও অথ্ববেদের রণদেবী ইন্্াণী। 
ইনিই অথ্ববেদের বাক্‌, বিশ্বসষ্টির অধিশ্বরী পিত্রারান্্ী। রাষ্ট্রী হলেন রাজী-- 
যাকেই মুসলিম শব্দে বলা হয় শাহী বা শাই। উচ্চারণ বেদে অনেকে বলেন কাই। 
প্রাচীন মধ্প্রাসে দেবতা বলের প্রকৃতির নাম ছিল রেলিং বা বালিং বা সাইরেলি। 
উচ্চারণ ভেদে কাইবেলি বা সিবিলি। দেবতা বালের প্রকৃতির নাম অনেকের মতে 
বালুচা। এই বানুটীরস্থানই বর্তমান পাকিস্তানের বালুচীসতান। বালুচীস্তানের দেবী 
হিংলাজই মধ্যপ্রাচের বালিং রেলিং বা সাইবেলি বা কাইবেলি বা সিবিলি। সুতরাং 
প্রাচীন ভারতবর্ষও বেলিং-এর প্রভার থেকে মুক্ত ছিল না। 

১৭। বেলিৎ সেরি £ প্রাচীন ব্যবিলন ও. আসিরিয়াতে গাতাল বা 
ৃত্যুলোকের দেবী ছিলেন এরেশ-কিগল বা তল্পতু। তাঁরই এক মহিলা ভূতের 
নাম বেলিং-সেরি যিনি মৃতদের রেকর্ড রাখতেন। তাঁর ভূমিকা ছিল আমাদের 
দেশের চিতরগুপ্তের মও। চিতরগুপ্ত যেমন কোন দেবতী নন; দেবলোকে মৃতদের 

১৮। বেল্লোন £ বেল্পোন প্রাটান রোমানদের এক মুদ্ধাদেবী। শ্বষ্টপূর্ব ২৯৬ 
অন্ধে যুদ্বোর মধ্যে তাঁর সম্মানে একটি মন্দির নির্মাণের প্রতিশ্রুতি দেওয়া 
হয়েছিল। তবে তাঁকে ব্যক্তিরূপ দেওয়া হলেও তেমন গুরুত্ব ছিল বলে মনে হয় 
না। সম্ভবতঃ তিনি প্রাচীন কোন এশীয় রণদেবীর ছায়া মাত্র। অনেকে তাঁকে 
ইটালীর স্যাবাইন জাতির প্রাচীন রণদেবী 'নেরিও" বলে মনে করেন। নেরিওকে 
দেবতা মঙ্গলের পত্রী হিসেবে কান্না করা হ'ত। মঙ্গল ছিলেন প্রাচীন রোমানদের 


কাছে সাহস ও বীর্যের প্রতীক। তাঁর পত্রী হিসেবে সেই জন্য বোল্লোনও রণদেবীর 


চরিত্র পেয়েছিলেন। তবে ভারতীয় সাধ্বীসতীরা (যমন স্বামী ও পুত্রের রোগ 
নিরাময়ের জন্য দেবীর (কোলী) উদ্দেশে বুক চিরে রক্ত দিতেন, এই দেবীর 
উদ্দেশে রোমান পুরোহিতেরাও: তেমনই কাঁধ চিরে তাঁর বেদীতে রক্তদান 
করতেন। তাঁর রক্তপিপাসা তাঁকে ভারতীয় মহাদেবী 'কালী ও দুর্গার সমতুল্য 
করে তুলেছিল। 

১৯। বেলতী, বেলতিস, বেলতু £ ইনি মধ্য প্রাচোর প্রাচীন সর্বশ্রেঠ দেবতা 
বল বা বেলের পত্রী। বেলিং এবং ইনি একই দেবী। 

২০। বিষহ্রি ৫ বিষহরি হলেন সর্পদেবী-_ আমাদের মা মনসার মতন 
বিষহরি অর্থ যিনি বিষ নামান বা হরণ করেন। বিহারে ভূত ছাড়ানো, সবিষ 
নামানো প্রভৃতি ব্যাপারে এক ধরনের গুণিন আছেন যাঁদের বলা হয় কী এঁদের 
এক ধরণের ভর হয়। কারো কোন রোগের প্রতিকার বলার আগে ভয়ানক 
উত্তেজিত হয়ে ওঠেন। কাউকে সাগে কামড়ালে তাকে বিষহরির কাছে আনা ইয়। 


জগন্মাতা--১২ 











































এক ঘট 'জলের মধ্যে তাকিয়ে গুধিনরা কি দেখেন তাঁরাই জানেন। তারপর | ২৬। ব্রিগিট £ প্রাচীন কেপ্টদের প্রধান দেবতা দগৃদ-এর কন্যা হিসেবে তাঁর 
চিকিৎসা আরন্ত করেন। ঘটের জল যদি নাড়ে উঠে তবে দেবী এসেছেন বলে 1 পরিচয়। অনেকে তাঁকে দেবমাতা দনূর সঙ্গে এক করে ভাবেন। ব্রিগিটকে জানের 
মনে করা হয়। তাহলে সাপের বিষ নামবে বলে তারা মনে করেন। | দেবীও বলা হয়। তিনি কাব্যের দেবী হিসেবেই সমধিক গ্রসিদ্ধা। কবিরা এই জনা 

বঙ্গদেশে মনসা বা বিষহরি দেবী যথেষ্ট প্রাধান্য অর্জন করে আছেন। বিশ্বাস, তাঁকে সম্মান করতেন। সেক্ষেত্রে তিনি আমাদের দেশের দেবী সরস্বতী তুল্যা। 
কেউ যদি মনসা গৃজা না করেন তালে সেই গরিবারের কেউ না কেউ সর্গাঘাতে  ্রিগিট দেবীর সঙ্গে প্রাচীন রোমান ও গলদের মিনার্ত দেবীরও অনেক মিল 
মারা যাবে। একটি গাছের নিচে (মনসা গাছ) সিদু চর্চিত ঘট বসিয়ে এই দেবীর... আছে। ব্রিগিটের মদে উর্বরাশক্তি ও অগ্নিশক্তির একত্র সমন্বয় ঘটেছিল। কখনও 
পৃজা করা হয়। ঘটের চারদিকে মাটির সাপ জড়ানো থাকে। একে মনসার ঘট কখনও শুধু মহিলারাই তাঁর পৃজা করতেন। 

_বলে। পদ্মা পূজার সময় ভাদ্র মাসে ঘরে ঘরে এই ঘট দেখা যায়। অশথ গাছের _. ২৭। বুয়ানন£ প্রাচীন কেপ্টদের প্রধান দেবতা দগ্দ-এর পত্ীর তিন ধরনের 
নিচেও এই দেবীর. ঘট বসানো থাকে। এই দেবীর ভগ্মীর নাম করা হয় জগৎ নাম ছিল-_ অনু, দনু ও বুয়ানম। এঁদের বলা হ'ত দেবতা ও বীরদের মাতা। 
শৌরী। গোখ্রো সাগ ও অনানা সাগের উপর এ কর্তৃত্ব 8: বেস্ট এই ভাবে একসঙ্গে একদল মাতদবতার নাম উচ্চারণ করতে ভালবাসত। 

২১) ব্রোডেনওয়েজ্ড £ ইনি প্রাচীন কেপ্টদের উষাদেবী তুল্যা। স্বামীদের এরা অত্যন্ত ত্বরী ছিলেন। তবে এরা উর্বরা শক্তির দেবীও ছিলেন এবং সেই 













অর্থে পৃথথীমাতা। এরা আবার প্রেম, প্রণয় অর্থাং যৌন, 








ত গারে। কঙগু বীরেরা এখানে তাদের মাথা ও জিব্‌ কেটে শিব ও দেবীকে _ খেদে স্পন্দন বা শবধের অন্তনিহিতা শক্তিকে বলা হয়েছে প্রকৃতি বা শ্তি। তাঁর 
পহার দিত। গল আছে, সঙ্গ সঙ্গে তারা জ্যোতিরম দেহ লাভ করত। তাদের নাম বাক্‌, গৌ, গাভী ইত্যাদিও। বাক্‌-াভীর প্রথম স্ফুরণ ধ্বনি হল হি 
হ'ত তিন চোখ, পাঁচ মুখ ও পাঁচ জিহবা। ফেব্রুয়ারী মাসের শেষ থেকে মে- (ওম/৩/ব্যোম - বিস্ফোরণের শব্)। এই জন্য দেবী হিংলাজ (হি্লাজ)-কে' 
মাসের শেষ অবধি এই শিব ও দেবীর উদ্দেশে এখানে বিরাট উৎসব হয়। অনেকে দেবী বাক্‌ বলে মনে করেন। তিনিই জ্যোতিস্বরূপা। বিস্ফোরণের ফলে 

২৪। ব্রনওয়েন £ ইনি প্রাচীন কেপ্টজাতির এক উর্বরা শক্তির দেবী। এই থে জ্যোতি বিকিরিত হয়েছিল সেই জ্যোতি। বাক্‌ই আদি শক্তি, শব বর্মণ শব্দ 
(দেবীর সঙ্গে একটি জাদু-কটাহ বা কড়াই ছিল। এই কটাহ নৃতন্ববিদের মতে মানে বর্ণ অর্থাৎ এক ধরনের তরক্গ। এই ধরনের একানটি তরঙ্গই সংস্কৃত 
ভারতীয় দেবীর যোনিতুল্য। এই দেবী উর্বরা শক্তির দেবী হিসেবে যেমন ছিলেন .. একাননটি বর্ণ হয়েছে। আদি বর্ণ অনুষ্চারিত। কিন্ত পঞচাশটি বর্ণ উচ্চারিত। এই 
ৃথ্ী মাতা তুল্যা তেমনই ছিলেন প্রেমেরও দেবী। এই দেবীর ্রতযার্থে রীতিমত একামটি তরঙ্গ বিশবষ্টি করেছে বলে বিশ্বাস। এই বর্ণতরক্গ অত্যন্ত ছন্দময়। এই 
পশুবলি দেওয়া হাঁত। ব্রনওয়েনকে বলা হয় শ্বেতবঙ্ষী, সমুদ্রদেবতার কন্যা। রণতর্গ এক মাত্রীয় একটি সৃত্ে তরঙ্গ তুলে বিশ্বৃষ্টি করেছে। আধুনিক বিজ্ঞানে 
তাঁকে উত্তর -সমূদ্রের ভিনাসও বলা হয়। একে বলে 90000191118. এই 90100151106 বাকৃকে সরস্বতী রূপে কঙ্গনা 

২৫। ব্রহকিন্‌ ঃ ইন প্রাচীন টিউন জাতি ও বাণ্টিক অঞ্চলের গ্লাভ | করে তার হাতে বীণা তুলে দিতে সাহায্য করেছে। এই ভরের সঙ্গ একা হতে 
জাতিদের এক সর্দেবী। প্রত্যেকেই তিনি এই বলে সাবধান করে দিতেন, গৃহে পারলে জীবন ছু্দপূর্ণ হয, শিল্পবপ্জনায় ভরে উঠে ও পূর্ণ জান হয়। জ্যোতিরূপে 
সাপ ও ব্যাঙ্কে আঘাত করবে না। দেখাবার জন্য তাই সরস্বতীকে শ্বেতরর্ণে দেখানো হয়েছে। 90001118 বুঝাবার 


১৭৯ 


গেছে৷ 
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জন্য তাঁর হাতে বীণা দেওয়া হয়েছে। পূর্ণ জ্ঞানের উপর অধিষ্ঠিতা দেবী 
হংসবাহনা হয়েছেন। হং (শ্বাস) ও স (প্রশ্বাস) উভয়ে একত্রে সাম্যে থাকলে 
কন্তক হয়। ফলে পূর্ণ জ্ঞান জন্মে। এই জন্যই পূর্ণজ্ঞানী সাধকেরা পরমহংস বলে 
গণ্য হন, দেবী সরস্বতী হংসবাহনা হন। এই বাক্‌ই ভারতে বাগ্দেবী বা সরস্বতী 
_-৩০। বাজর মাতা £ বাজর মাতা হলেন রাজপুতানার ভিল্দের এক দেবী! 
ইনি শিবের পড়ী বলে বিশ্বাস। নিঃসন্তান মহিলারাই সন্তান কামনায় এই দেবীর 
পুজো করেন। মনস্কামনা পূরণের জনয দেবীর কাছে ছাগল বলি দেওয়া হয়। 
৩১। বজধাতীশ্বরী £ পরমশূন্যতারূপী যে বন্সত্ বৃদ্ধ, বনধাতীশ্বরী হলেন 
তাঁরই পতরী। বন্যান বৌদ্ধধর্মের তন্তে এই দেবীর অপরিসীম মূল্য আছে। 
কার ভাগ্যে কি ঘটবে তাঁর নথি রাখেন, আমাদের দেশে যেমন বিধাতা কপালে 












11,12৮ ] 
০০০০৪০০৬০০০ পরী রী ২: কী বাত 
শান্ত শান শিকগাখর ত6৭ তাব। বিন ত [তা বাঃ 
% $ চি রঃ / & এ 1.৮ ৮ ২২ 


:: ৩৪। বারী £ সম মনে যত দেবী উঠেছিলেন বারলী তাঁদের মধ 


একজন। বরুণদেবতার সুরা বা মদ্যকেও বারুণী বলা হয়। কেউ তাঁকে বলেছেন 
বরুণ দেবতার কন্যা, কউ পত্বী। 


৩৫. বৃদ্ধেশবরী বা বৃদ্ধিশ্বরী ? বৃদ্ধেশ্বরী অর্থ বৃদ্ধা রাণী। ব্রান্মাণরা এখন 


তাঁকে দেবী 'দুর্গার অংশ বলে মনে করেন। (কোন রোগ মহামারী আকারে দেখা 
দিগলে এই দেবীকেই বঙ্গদেশের বিভিন্ন অঞ্চলের লোকেরা রক্ষা কালী, ভদ্রা 
কালী, কালী ইত্যাদি কল্যাণময়ী নামে গৃজো দেয়। বিহারে তাঁকে ক্ষেমকর্ণী নামে 
ডাকা হয়। ক্ষেমকর্ণী অর্থ ঘিনি আশীর্বাদ দান করেন। মধ্যপ্রদেশে ইনি গ্রামদেবী 
হিসেবে সংক্রামক ব্যাধি দূর করেন। রুগীর দেহে তাঁর অধিষ্ঠান ঘটে বলে 
লোকেরা মনে করে। (সইজন্য যে ঘরে রুগী থাকে কেউ সেই রূগীকে দেখতে 
গলে জুতো খুলে সেই ঘরে ঢোকে। 

৩৬। বিরাজ $ অথর্ববেদে (৮ £ ১০) বিরাজ নামে এক দেবীর উল্লেখ 
আছে। অথর্বরেদের মতে এই বিরাজই ছিলেন মহাবিশ্ববন্নাড। মানুষ এঁর থেকেই 


১৮০ 


মত্যুদেবী হিসেবেও বোধ হয় : 


্ না ববাহ অবতাবের পত]হ1পধ তার (বখ্তব। 
1177-২1-11 ১১০১) ২৩০ শা11-2 2) ৫ ॥ 
| ভিজ. ২৩. রর শত ৮১০৪ নী. নাবিলা রিরলন্র রত ১ লক 1 ১ ্্ 
দেবীও . স্ব করে & হা রি যায় & (যেমন, 1 ৰ 
বৌদ্ধ দে / ১৮ নাম ধারণ করে আছেন এমন পাওয়া | শা 
॥ কিং... ক, পি ও ক % রা 


রে পায় জনি দহন করে নয়েছ। মান তাঁকে কয করে এই 
ননের প্রার্থনা জানিয়েছে, হে আননদপূ্ণা দেবী এখানে অধিষ্ঠান করুন। বিবসথনত 
| গে হলেন জাপার বৎস ভুলা রব দরগাহ কুলকের পুর পৃথি 
ূ নে ছি ক লন। তাহ েবেই চাস ওশাদি দো রে 
পথ বা পৃথুকে নিয়ে এই ধরনের গল্প আছেঃ ব্রিলোকের নর 
| রূনের ঃ ত্রিলোকের অধীশ্বর হয় 
তাঁর প্রজাদের জন্য খাদ্শস্য সংগ্রহের জে কেন। ভিন গীকে ক 
করলেন। পৃথিবী গাভীর রূপ ধরে স্বার্চলে কিরণ করতে লাগলেন। অবশেষে: 
তিন ধরা দিলেন এবং দুধ দান করে ভূুমকে উর বরতে রাজি হলেন এই 


৫ 





২ চিতা হলেন। এর পর থেকে সকল প্রাণীই তাকে দা 


|. ৩৭| বঘাই দেবী £ ভারতের [ঠা ৃ 1 রা 178121818 
বদা তের অরগযবাসীরা বাঘকে গৃজো করে থাকে। 


৫৮7 যে, দুষ্ট কিছু লোক; মানুষধেকো৷ বাবে পরিণত হয়। 


ূ ৰ টি 
১। ভগবতী $:ইনি উত্তর ভারতীয় সাবি জাতীয়দের এব 

রোগোক জন ই্াদিতে তার সা চে পূজো দেও হা 
গঙ্গোতারা এঁকে বলে জগদন্বা-: অর্থাং বিশ্বজননী। ভগবতী_ হিসেবে এই 
দেবীকেই ববাহসাদি, রোগশোকের সময় ভা দেওয়া হয়। আধুনিক মংস্কৃতজ্জরা 
একে আরও বৃহত্তর অর্থ দান করেন। “ভগ'এর যিনি অধিশবরী তিনি ভগবতী। ভগ 
রথ যোনি অর্ধ মাুশভির গ্রতীক। ই অর্থে তিন বিজননী। রীনা 
ভাবতী বলাতে বধর্কই বুঝে থাকে প্রন ইনোটনেও এই ঢের গার 
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গা? গা... 


ধরনের প্র্থনা আছে £ য় ভয় দেবী ভাগীরথী গঞ্গ, ্রিভৃবণ তারিণী তরল: 





৪ বাকা রি 





বাপক প্রচলন ছিল। এই দেবীকে তারা বলত পৌনগর। পোনগর অর্থ রাষ্ট্রে ] 
অধিষ্ঠাী দবী। বিন 


জানার জন্য দ-বর্ণের দেবী দুর্গা দেখুন! 
২।ভাগীরধী £ গঙ্গাইই এক নাম ভাগীরখী। কগিল মুদির শাপে ভস্ম হওয়া 


গরুষদের গঞাম্পর্শে মুক্ত করার জন্য রাজা ভগীরৎ স্বর্গ থেকে | 
পে এনেছিলেন হন এ নক মর এনেছিলেন বনে এই নৌ 


রা দেবী হিসেবে মান্য করেন। সেইজন্য এই 









গা দরঙ্চব্য! 
ইজি 








এরি ০০৮৭ 






তাবে দশমহার্ গল্পে তৈরবীর যে তাত ব্যাথা দেওয়া হয়েছে ও 
তিন সাধরণ অর্থে ভারী নন, অভি গণের জলোকের তর মতে ভীষণ! 
ভৈরী অর্থ ভরের করা। মহিন থেকে উঠেছে মহগর। সেই পরে 
পন্সে পদস্থিতা হলেন চতুর্ূজা মাতৃমূতি। তাঁর উর্ব বাম ও অধ? দাদি কে 
আমীর ্দিণ শখ এবং অধঃ বামে বদ আলোতে ভা 
আছেন ভৈরবী শত্তির দুই রাপ__ কোমল ও প্রচ্ড। ভৈরবী চণ্শতি। | 

হয়ে তানের অষ্টনায়িকা। ৃ 
পি রী রক তৌ। পর ক বসু 
করে দেও হয়েছে৷ আরও গর যু হযেছে দেবী দতীর সদ রা 
সরম্বতী ছিলেন নদীর দেবী। ধ্রপদী সংস্কৃত সাহিত্যে তিনি জ্ঞান এবং 
দেবী হিসেবে আবির্ভূতী হয়েছেন। এই ভারতী দেবী কাশ্মীরে শারদা | 
পরিচিতা। কাশ্মীরের রকষযিত্রী দেবীই এই শারদা। সেইজন্য কাশ্মীরের এক ৃ 


১৮২ 


























হি ঃ জজ 


ছিল শারদা মণ্ডন। ধ্েদেই তাঁকে মহী নামেও উল্লেখ করা হয়েছে। সেই অর্থে 
তিনি পৃথ্বী মাতাও। ূ 
৫| ভিয়রাণী £ পৃথ্থী মাতার ভযঙ্করী রূপ যখন কল্পনা করা হয়েছে তখন 
তাকে সাপ হিসেবে দেখা হয়েছে। এই হিসেবেই এক্লনমা,দরগনমা ইত্যাদি দেবীর 
_ দেখা পাই। মধ্য প্রদেশের বুন্দেলখণ্ডে ভিয়রাণী হিসেবে তাঁকে পূজা করা হয়। 
ভিয়রাণী অর্থ মাটিতে বাসকারিণী। এই হিসেবে গুপ্তধন রক্ষাকর্তী রূগেও 
সাগকেই ভাবা হয়। 
৬| ভূ-দেবী ৫ পৃথ্বী মাতাকে যখন ব্যক্তিরূগ দেওয়া হয়েছে তখন তাঁর 
মধ্যে দুটো রূপ ফুটে উঠেছে, একটি কল্যাণময়ী রূপ আর একটি তযঙ্করী রূপ। 
তাঁর কলাণময়ী রাগ হিসেবে যত নাম আছে তার মধ্যে একটি নাম ভূ-দেবী। 
এছাড়া আর যে সব নাম আছে সেগুলি হল ধরতী মাঈ, মুদ্রা (ধ্্দায়নী) 
অসববাচী, বমুমতী ঠাকুরাণী ইত্যাদি ধর্মপ্রাণ হিন্দুরা ঘুম থেকে উঠেই তাঁর তব 
করে। মরণোম্মুখব্ািকে তার কোল পাবার জন্য ভূমিতে নামানো হয়। গোবংসা 
জন্মালে প্রথম দুষ্থ পৃথিবী মাতার উদ্দেশেই দান করা হয়। টি কযা 
আষাঢ় মাসের প্রথম দিনেই তিনি রজস্বলা হন বলে বিশ্বাস। এই সময় ভূমি 
ক্ষণ বন্ধ থাকে। চতুর্থ দিনে তাকে পরিশুদ্ধা করা হয়। একটি পাথরের দণ্ড 
মাটিতে পুঁতে দেওয়া হয়। উপরিভাগ সিঁদুর চর্টিত হয়। ইনিই ভূ-দেবীর প্রতীক 
কাছাকাছি একটি কাঠের উপর পানসুগারী রাখা হয়। এরপর পাথরটিকে ফুলে 
ফলে সাজানো হয়। চটি ৮ 
আগে এই ভূঁদেবীকে প্রসন করার জন্য বলি দেওয়া হত। এখন বলির 
বদলে সিঁদুর লেপে দেওয়া হয়। | | 
রান সিষ্ধু উপত্যকায় যে সব মৃত্তিকা ফলক পাওয়া গেছে তার মধ্যে 
একটিতে এই ভূ-দেবীর পরিচয় পাওয়া যায়। মৃত্তিকা ফলকে উৎকীর্ণ লিপিটি এই 
ধরনের £ ফলকের দক্ষিণ প্রান্তে একটি নারী মূর্তি। মন্তক নিশ্নদিকে। পদ্য উরধ্ব 
দিকে উধিত। উরুষুগল বিস্ফারিত। তাঁর বিস্ফারিত যোনি থেকে শসাচাড। 
নির্গত হচ্ছে। তারপর ছটি অক্ষর। বাঁ দিকে লনষপরদানপূ্বক দুটি মেষ যুদ্ধরত 
উল্টো দিকের চিত্র এই ধরনের £ বাম প্রান্তে দডয়মান একটি পুরুষের এক 
হাতে একটি কান্ডে। অপর হস কৌমরে ন্য্ত। তার সামনে আলুলায়িতা কেশা 
এক রমণী দুই হাত তুলে এবং গা দুটো ছড়িয়ে দিয়ে যেন বিপন্না অবস্থায় ভূমিতে 
উপবিষ্টা। কাঙ্জেধারী ব্যক্তিটি যেন তাঁকে বধ করতে বা তাঁর কেশ কর্তন করতে 
উদ্যত। দুই হাত তুলে মহিলাটি প্রতিবাদ জানাচ্ছে | | 
এ নারীটিই হয়তো পৃথিবী বা ভূ-দেবী। পূথিবীকে মাতা হিসেবে দেখার 
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প্রবণতা সেই গ্াচীন যুগ থেকে! ধথেদের মতে দ্যুলোক গিতা এবং পৃথিবী 
মাতা__ “দৌর্মে গিতা জনিতা, নাভিরত্র বন্ুর্মে, মাতা পৃথিবী মহীয়ম” ( 
১/১৬৪/৩৩)। অর্থরেদের মতে গৃথিবী অগ্নিগর্ভা, সুবর্ণ ভনযুক্ত মাতা, পভন্য 
[দারর পত্রী (অথ ১২/১/২৬, ৪২, ১৯)। পৃথিবীকে নারী রূপে কক্সনা করার 
প্রবণতা সেই প্রাচীনতম কাল থেকেই। 

... মনবজীবনে দেখা যায় নারী যোনিরন্বপথে গর্ভে পুরুষের বীর্জ ধারণ করে। 
& যোনিরন্ধ পথেই সন্তান ভূমিষ্ঠ হয়। পৃথিবীপৃষ্ট কর্ষণ করে রা খনন করে 
শসোর বীজ বপন করা হয়। অর্থাৎ গৃথিবী গর্ভে বীজ ধারণ করে। আবার 
পথিবীগৃষ্ঠ ভেদ করেই এঁ বীজ সন্তান আকারে বাইরে আসে! ভূ-পৃষ্ঠ হল 
ভূ-দেবীর যোনি বা জননেনদরিয়। এই যোনিগথে তিনি গর্জনয পুরুষের বৃষ্টিরূপ 


(রত ধারণ করেন। এ যোনি কর্ষণ বাঁ মন্থন ক'রে তাঁর গর্ভে বীজ বপন করা 


হয়। এবং এ যোনি পথেই সন্তান প্রসবিত হয়। অর্থাৎ পৃথিবী মাতা উরধবাদিকে 
উরুঘুগল মেলে যোনি উন্মুক্ত কারে রাখেন। এটাই তীর স্বভাব! সিন্ধু উপত্যকার 
মৃৎফলকে প্রাপ্ত উপরি উত্ভ ফলকটি সেকথাই বলে। উরধবদিকে 'বিস্ফারিতা- 
... অধর্কারদের মতে পৃথিবী অ্িগর্ভা। একথা ঠিক যে, পৃথিবীর গর্ভে উষতত 
বিদযমান। অগ্নি প্রাণির সঙ্গে ওতপ্রোতভাবে জড়িত। অগ্িশিখার গতি 
লম্পরদনপূর্বক যুদ্ধরত দুটি মেষের ন্যায়। এর মধ্যে সবসময় একটি দ্বন্দ চলছে। 
একটি গতি বাইরের দিকে যেতে চায়, আর. একটি বহির্গমন রুদ্ধ করতে টায়। 
গৃথিবী গর্ভে উপ্ত বীজ থেকে শস্য উদ্গত হয়ে ফুল-ফলে ভারাক্রান্ত হবার সময় 
অনবরত এই ধরনের দুটি মেয়ের দ্বন্দের মত দুন্ছ চলে। একটি বীজ বপন করার 
সঙ্গে সঙ্গেই পূর্ণাঙ্গ বৃক্ষ জমে ফুল হয় না, ফল ধরেনা। বহুদিন ব্যাগী এ জন্য 
(ভিতরে ভেতরে ছন্দ চলে। এই দ্বন্দে যে মেষটি বহিগমন রুদ্ধ করতে চায় তার 
অবারৌধ ব্যর্থ হয়। বৃক্ষ বাড়ে ফুলফলধরে |: 17. 3৮১7 

আলোচামান ফলকের বামপ্ান্তস্থিত মৈষযুগলের দন্দ পৃথিবীর অত্যন্ত 
্াণা্গি শক্তির স্বাভাবিক 'দৃন্দের চিত্র। ফিনিসীয় রাজ্যের উগারিত্‌ নামক স্থানে 


রপ্ত গ্রাচীন ক্সনবাসীদের তু-দেবীর যে চিত্র পাওয়া গেছে তাতে ভূ-দেবীর আজ. 


স্তন মূর্তির উভয় গাশে দুটি: ছাগল দেখা যায়। হয়তো ছাগল দুটি দি 

দাুলোক:ও পৃথিবী সগ্ততল যুক্ত! উভয়ে মিলে চোদ্দ ভূবনের কল্পনা করা 
হয়েছে। পৃথিবী অগ্িগর্ভা। তার গর্ভ থেকে শম্যাদির প্রাণি শক্তি উদ্ভুত (ভূ? 
তুর) হয়। তাই পৃথিবীর নাম ভূ, ভঁমা/'ভূঁদেবী। তিনি যঙ্গলময়ী। সেইজন্য 
মঙ্গলবারের অপর নাম: তৃঁবার। পৃথিবী থেকে উদ্গত শদ্যাদি আকাশের দিকে 
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মাথা তোলে। ফলকটিতে যে বর্ণমালা পাওয়া গেছে তা পাঠ করলে এই ধরনের 
শব্দ পাওয়া যায়__ সপ্তভূত্থরী। ডান দিক থেকে বাঁদিকে সাজালে শব্দগুলি 
এইভাবে আছে__ ঝ হু উ ভ প্ত স। হ__ আকাশবাচক শব্দ। হ_ আকাশের 
প্রতি উন্মুখতা। খ-.. ধতাগ্সি বাচক। এতে অন্যান্য চিত্রলিগির সাহায্যে যে বক্তব্য 
রাখা হয়েছে তা এই ধরনের £__ শস্য উদ্গত হয় একটি ছন্দময় গতি ছারা, 
যেমন, কাণ্ডের পর আসে শাখা, শাখার পর পত্র, পত্রের গর পুষ্প এবং পুষ্পের 
পর ফল। সবই সুনিযন্ত্রিত খত ও ছন্দ অনুসারে উদ্গত ও. বর্ধিত হয়। এর 


' ব্যতিক্রম হলেই সৃষ্টি ব্যহত হয়। 


প্রটীনকাল থেকেই মানুষের বিশ্বাস__ ভূ-দেবী মঙ্গলময়ী, স্লেহময়ী জননী। 
তাঁর গর্ভোংপন্ন শস্যাদি ভক্ষণ করেই জীব জীবন ধারণ করে। তবে এ দেবীর 
একটি ভয়স্করী রূপও আছে। এ রূপে তিনি রাক্ষপী ও বেশ্যা থেকেও অধম। 
তিনি চণ্ডালিনী। ৃ 

বীজ বপন করা হল। পৃথিবী বীজ গর্ভে ধারণ করে সন্তান প্রসব করালেন 
এ সন্তানরূপ শস্বৃক্ষীদিকে নিজের বুকের রস দিয়ে পালনও করলেন। সন্তান বড় 
হল। যৌবনে পদার্গণ করল। তার মধ্যেও বীজ জন্মাল। ঠিক তখনই শ্নেহময়ী 
জননী তার প্রতি রুষ্ট হয়ে রসপ্রদান বন্ধ করে দিলেন। ফলে সন্তানরূপ শস্য বা 
করলেন। এ সন্তানের পরুবীজ নিজের গর্ভে ধারণ করে আবার গর্ভবতী হলেন। 
এই রূগের চিন্তা করেই দেবীর ভয়ঙ্করী রাগ কল্পনা করা হয়েছে। 

প্রাচীন যুগে গ্রীস দেশের পার্বতী বনু দ্বীপে সেইসব দ্বীপরাজোর অধিশ্বরী 
ছিলেন পৃথিবী দেবীর সাক্ষাৎ প্রতিমা। তিনি প্রতি বৎসর এক বীরপুরুষকে 
্বামীরূপে গ্রহণ করে সারা বৎসর ব্যাপী তার সঙ্গে স্বামী-্ত্রীরূপে বাস করতেন। 
আবার বৎসরের শেষে এ স্বামটিকে বধ করে নতুন স্বামী গ্রহণ করতেন। এর 
একটা ইঙ্গিত প্রাচীন বৃন্দাবনের মধ্যেও পাওয়া যায়। বৃন্দাবন অর্থ একদল দেবীর 
ঝোপ বা কুপ্ত। এই দেবীদের সঙ্গেও প্রতিবছর একজন মানুষের বিবাহ হত। 
বংসর শেষে তাকে বলি দওয়া হত। এই নিয়ম ভঙ্গ করেন ভগবান শ্রীকৃষ্ণ। 
তবে একটা ব্যবস্থার মধ্য দিয়ে এই নিয়ম থেকে যায়। একটি পবিত্র তুলসী 
গাছকে বৃদ্দার প্রতিনিধি ধারে আজও প্রতি বছর কৃষের সঙ্গে তার বিবাহ দেওয়া 
হয়। হিডন্বা বা হিডিস্বা রাক্ষসীও তারই গ্রতীক। 

প্রাচীন সুমেরিয় ইরা-ইলা-ইড়া-মাতাই স্থানান্তরে ইড়মা, ইড়ু অস্থা হিড়-মা, 
হিড়ন্বা বা. হিডিম্বা রাক্ষপী ও মহামায়ারূপে 'পুজিতা হয়েছেন। এখনও. হন! 
হিমাচল প্রদেশের কুলু মহকুমার মানালি শহরের ২৩ মাইল উত্তর পশ্চিম প্রান্তে 
ডু্রি পর্বতের শিখরে পার্বত্য কামাইতি জাতির পুরোহিতেরা হিডিস্বা দেবীর পূজা 


১৮৫ 






































না এক সম 
বাগানের দেবীও বলা হত। গ্রীক দেবী অকোদিতের সঙ্গে এই দেবীর রিতিক 


করে। তাঁর নামে মূর্তি ও মন্দির রয়েছে। দশহরার দিন শোভাযাত্রা করে মূর্তিটি 
সুলতানগুরে আনা হয়। হিন্দু ্রা্াণেরা তাঁকে মহামায়া রূপে গৃজো ক'রে তাঁর 
সামনে একটি কালো রষ্ডের মোষ বলি দেন। এ. অঞ্চলেই মহাভারত বর্ণিত ভীমা 
দেবীর যোনিস্থান গীঠ প্রতিষিত। হিন্দু মহাকালীর মূর্তিতেও দেখা যায় যে, এক 
হাতে যোনি থেকে মন্তান বার করছেন অগর হস্তে তাকেই ভক্ষণ করছ্েন। 

সীল মোহরে তূ-দেবীর চিত্র দেখা যায়। এখানে যে ভূ-দেবী কাস্তে হাতে 
পুরুষটির বিরুদ্ধ প্রতিবাদ করছেন তিনি ভূ-দেবীর রাক্ষদী রাপ। পৰশস্য তাঁর 
হাত থেকে রক্ষা করার জনাই একটি লোক কাস্তে হাতে অগ্রসর হচ্ছেন। পর 
শস্য কেটে না নিলেই তা পৃথিবীর গর্ভে যাবে। পৃথিবী বা ভূ-দেবী এখানে 


32, 









সারা 
মিল থাকাতে অফ্রোদিত রোমে প্রবেশ করলে তিনিই ভিনাসের স্থান নিয়ে নেন। 


তবে ভিনাস শব্দটি নির্ভেজাল ল্যাটিন। ভারতবর্ষে ভিনাসকে বলে শুল্র গ্রহ। শুক্র 
কাম-্রধান__ সেইজন্য সৌদর্য ও অন্যন্য শিলপবৃত্তির সঙ্গে যুক্ত। সেই হিসেবে 


_ ভিনাসও সৌন্দর্যের দেবী। 


ভিনাসের চিন্তা ইটালীতে বাইরে থেকে এসেছে এরকম মনে হয়না। এই 
ভিনাস গো্পে নগরীতেও পরিচিতা ছিলেন। তাঁকে ভিনাস পমসিয়ন বলা হ'ত। 
ভিনাস নামের মধ্যে একটা আকর্ষনী জাদু আছে। তিনি দরাক্ষালতার বৃদ্ধিতেও 
সাহায্য করতেন বলে বিশ্বাস ছিল। দরাক্ষামালঞ্চের রক্ষযত্রী দেবী হিসেবে তিনি 
মালিনী স্বরূপাও ছিলেন। গ্রীস থেকে অফ্রোদিত আসার পরে তিনি তাঁকেই আসন 
(ছেড়ে দেন। অফ্রোদিতৃই হন ভিনাস। 

৮| ভবানী £ দেবী দুর্গারই এক নাম ভবানী। মধ্যপ্রদেশের ছত্তিশগড়ের 


১৮৬ 


 মাঝখনে সমস্ত ভূ-ভাগে। গল্পে আছে, দেবাদি 











রা দেবীকে ভবানী নামেই বেশি পৃজো করে। তীর স্বামীর নাম দুল্হা দেও। 
এই দেবীকে প্রসন্ন করার জন্য তারা নি্ুরতাবে দেবীর সামনে শূয়র কাটে। ব্ 
দেশেও যখন আদি নরগোষঠীর কাছে এই দেবী পরিচিতা হন তখন তিনি ভবানী 
নামেই প্রসিদ্ধা হয়েছিলেন। বর্তমানে স্বাধীন বাংলাদেশের বগুড়া জেলার 
ভবানীপর গ্রামে একান্নপীঠের এক দেবী হিসেবে বিরাজ করছেন। সাধারণত 
তিনি ভবানী নামেই পরিচিতা। তাঁর ইতিহাস নিলেই দেখা যাবে যে উত্তরবঙ্গের 
ভাদি নরগোষ্টী এই দেবীর পুজা করতেন। ইতিহাস নিলে এই ধরনের ইতিহাস 
গাওয়া যাবে ঃ 
স্থানটিকে একানন শাক্তগীঠ নির্ণয়ক গীঠনির্ণয় গ্রন্থে বলা হয়েছে 
করতোয়াতট। উত্তর ভারতে ও পশ্চিমবঙ্গ যেমন গঙ্গা বা ভাগীরথী তেমনই 
তবুও করতোয়া পুণাতৌয়া ছিল অনেকদিন থেকেই। মৎসানারী মদৃশা নদীদেবী 
কৌশিকী একদা গৃজা পেতেন অমগ্র দেশে অর্থাৎ করতোয়া ও পত্র নদের 
বাদিদেবের করবারি থেকে 









আত্মপ্রকাশ করেছিল বলেই ব্ন্মা নাম রেখে 

হে করতৌয়া, তুমি সরিৎ শ্রেষ্ঠা বলে বিশ্রুতা। 

এপৌনতান্‌ প্লাবয়সে নিত্যং পাপং হর করোদ্তবে 

হর করোন্তরে তুমি প্রতিনিয়ত পৌন্ডরদেশকে গ্লাবিত করছ, পাপ হরণ বরছ। 

“ততল্য রূপসী নদী ন কাচিৎ।" 

তোমার তুল্য রূগবতী নদী নেই। 

“রাজ বিহীনা তরুণী যতোসি, ধন্যাসি সবিদ্বরাসি।” 

যেহেতু তুমি তরুণী হয়েও রজোবিহীনা, অতয়েব তুমি ধন্যা ও পুণ্য! 

“শ্রীকঠ পাণিপ্রভবে নমন্তে। 

তোমাকে নমস্কার করি। 

এই করোতোয়াতটে এখানকার আদি নরগোষ্ঠীর কোন উপস্যা মাতৃদেবী 
ছিলেনই। পরবর্তীকালে মহাতীর্ঘ একারগীঠের গল্পের সঙ্গে স্থানটি জুড়ে দিযে 
অনার্য কোন মাতৃদেবীকে আর্য মন্দিরে তুলে আনার ব্যবস্থা হয়। একটু বিস্তৃত 
ইতিহাস নিলেই ব্যাপারটিকে বোবা যাবে। 

একান্ন গীঠ নির্ণয়কগ্রস্ব-_ 'পীঠনির্ণয়ে' বলা হয়েছেঃ 
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[০ এক্স 

আগা: ০৯ সি. সমস কপ. সা 
|] 

। ॥ 


_ “করতোয়াতটে তন্সং (কর্নো) বামে বামন ভৈরব। 
পক দেবতা তত্র ব্্মরূপা, করোত্তবা।” | 
অর্থাৎ পুণ্যতোয়া করতোয়ার যেখানে টানা রর 
মাংস সেখানে দেবী হলেন অপর্ণা তাঁর বামে হলেন ভৈরব বামেশ। সবোতস্থিনী 
করতোয়া বরহ্মরূপিণী। মাহাত্য প্রচার করছেন এই দেবীর 
: করতোয়াতটের যে অংশে পড়েছিল দেবীর তন গুল্ফ বা বামবর্ণ, একদা 
নিবিড় অরণ্যে আবৃত ছিল মে অঞ্চল। এই অঞ্চল ছিল পাবনা জেলার উত্তরে ও 
বগুড়া জেলার দক্ষিণে প্রায় একশত বর্গমাইল জুড়ে। স্বভাবতই অনুমান করা 
যেতে পারে যে, অরণ্যচর অনার্য মানুষই ছিল এখানকার অধিবাসী। সম্ভবতঃ নগ্ন 
জাতি। তাদেরই নগ্রা দেবী ছিলেন অপর্ণা অর্থাৎ পর্ণ বা পত্রদ্ধারাও যিনি আবৃতা 
নন-_ বর্তমানে যিনি ভবানী নামে পরিচিতা। অদ্যাবধি সেখানে দেবীর যা ভোগ 
রী টে 794. কপ না যে, প্রাকবৈদিক ভারতীয় আদি 





রাবার সপ 
পরে তৈরি করা। দেবীর স্বাঙ্গ বন্্রে আচ্ছাদিত। শুধুমাত্র সোনার তৈরি মুখ 
দয় তবে লোক বিশ্বাস বনি 'ঘেমনতীবে তাঁকে দেখতে চন, তেমন ভাবেই 
তাঁকে দেখতে পান। 

ই খরহানীউনকি টিক রচজনজিনীি হি 
না, ছিলেন গুল্ফাপুরে। একান্ন শাক্তগীঠের গল্পে যাঁরা বিশ্বাস করেন, তাঁরা মনে 
করেন যে, দেবীর (সতীর) গুল্ফ গড়েছিল করতোয়াতটের অরণ্য অঞ্চলে। এই 
জন্য স্থানটির নাম হয়েছিল গুল্ফাপুরী। মহাভারতেও ইঙ্গিত আছে গুল্ফাপুরীর। 
ছবাপরের শেষে গুল্ফাগুরীর শ্রীবৃদ্ধি ঘটিয়েছিলেন শক্তি উগাসক (পীন্ুপতি 
বাসুদেব। করতৌয়াতটে এক সময় কমলগুর নামে গড়ে উঠেছিল এক সমৃদ্ধিশালী 
রাজ্য। বঙ্গদেশে সেন রাজাদের এক জ্ঞাতিবংশ শাসন করতেন সেখানে। ভাগ্য 
বিপাকে যবনদের হাতে ধ্বংস হয়ে যায় এ জনপদ। কোন এক মহাপুরুষ মাকে 
তখন লুকিয়ে রেখেছিলেন মাটীর গহ্বরে সেখান (থকে দেবীকে তুলে এনে 
বসানো হয় ভবানীপুরে। সেও প্রায় ছশ বছর আগেকার কথা। ভবানীপুরের 
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নৈর্ধতি কোণে, মাইল পাঁচেক দূরে আজও আছে সেই গুলফাপুরীর ভগ্রারশেষ। 
দেবীকে নতুন করে স্থাপন করা হয় ভবানীগুরে। সেই জন্য শান্ত বর্ণনার সঙ্গে 
ভৈরবরূপ শিব ও দেবীর অধিষ্ঠানের (কান মিল নেই। শাস্ত্রে আছে ভৈরব বামেশ 
থাকবেন দেবীর বামে। কিন্তু এখানে তা ভিন্নরকম। 

নানা গল্প আছে অপর্ণাকে নিয়ে। প্রায় দেড়শ বছর অন্তরালে থাকার পর 


(যভাবে তিনি আবার এসেছিলেন লোকচক্ষুর গোচরে সে সবই হল মনোরম 


কাহিনীর প্রসাদপুষ্ট। করতোয়াতটে এক শীঁখারীর কাছ থেকে শীঁখা নিয়ে দেবী 
ভক্তজনকে জানিয়ে দিয়েছিলেন তাঁর অস্তিত্বের কথা। করতোয়ার বুক থেকে হাত 
তুলে ভক্তজনকে দেখিয়ে দিয়েছিলেন যে, তিনি আছেন। একটা গাভীন গরু 
আনৌসিডিজর কাত 
আবিষ্কার করা হয় সতীর অঙ্গ। নাট 

জগজ্জননী যেখানে তাঁর শাখা রেসি ভক্তজনকে, আজ সেই 
পুণ্যতোয়া করতোয়৷ সেখানে নেই। করতোয়া মজে গেছে। সেই শাঁখার চিহ্ন বহন 
করার জন্য (সখানে একটি পুষ্করিণী খনন করে রাখা হয়েছে। মন্দিরে গেলে 
তক্তজনেরা আজও (সই পৃষ্করিণী দেখান। অপর্ণা যে আজ ভবানীতে রূপান্তরিত 
হয়েছেন তার পেছনেও ইতিহাস আছে। আকবর তখন দিল্লীর অধীশ্বর। টোডরমল 
আর মানসিংহ বঙ্গদেশে শান্তি আনলেন। রাজশাহী জেলার সাঁতেল গ্রামের 
রামকৃষ্ণ রায় আপন শ্রম ও অধ্যবসায়ে ভাতুরিয়া ইত্যাদি আটটি বড় বড় পরগণার 
অধিপতি তখন। আকবরের কাছ থেকে তিনি রাজা উপাধি পান। দেবী অপর্ণার 
মন্দির তৈরি করার জন্য তিনি আকবর বাদশার কাছ থেকে সনদ পান। সেই 
নতুন করে অধিষ্ঠিতা হন। দেবীর জন্য রামকৃষ্ণ রায় যে মন্দির তৈরি করেছিলেন 
সে মন্দির আর নেই। ১২৯২ বঙ্গাব্দের ভূমিকম্পে ভেঙ্গে পড়ে। গল্প আছে যে, 
নতুন বাঙ্গালা (মন্দির) এত মনোরম হয়েছিল যে, লোকে সেই বাঙ্গালা তাকিয়ে 
দেখত। তাতে 'মায়ের বড় দুঃখ। রাজাকে স্বপ্ন দিয়ে বললেন, তোর নষ্কার 
বাঙ্গালায় লোকে আমাকে দেখেনা। দেখে তোর নক্সাকে। আমাকে পুরানো জোড় 
বঙ্গালায় রেখে আয়। স্বপন গেয়ে রাজা তাঁকে পুরানো বাঙ্গালায় রেখে আসেন। 

হিন্দু-মুসলমান নির্বিশেষে সকলেরই অত শ্রদ্ধা কু়িয়েছেন জগন্মাতী সেই 
মাগল আমল থেকে। আজ একটি পাকা মন্দিরে 'মা অধিষ্ঠিতা। মন্দিরের সামনে 
আটচালা এক নাটমন্দির। তার পশ্চিমে ভৈরব বামেশের পাকা মন্দির। আরও কিছু 
মন্দির আছে আশেপাশে। অবশ্য সবই প্রায় ভগ্ন বা অর্ধ ভগ্ন। কাছেই দু-একটা 
সাধনগীঠও রয়েছে। সব মিলিয়ে এখনও এখানে একটা অতীন্দ্রিয় পরিবেশ আছে। 
কাছে গেলে মধ্যযুগ থেকে বয়ে আসা নানা অলৌকিক গল্প শোনা যাবে। তখন 
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ৰ আত হি টি তি তি এ কারস 
ি্ক১০ পাদ াগা [মাক্ষদাত্রীও। সালোক্য, সাষ্্য, 
কৈবল্য এই হল পাঁচ রকমের মোক্ষ। 

সরগ, রা এই লোকে বাস করনে হয ালোক। তাঁর ছল রগ হব 
হয় সারগ। ভা ভুল উর্াদিনী বা উর্শানী হলে হয সার দেবীর দেহ 
প্রবেশ করে বিষয় ভোগ করার নাম সাযুজ্য সাযুজ্য। মহামু্তি হলে হয় কৈবল্য। 

যিনি যেরকম প্রার্থনা করেন, £ লী কাছে সেইরকম বরই পান। 
আদি নরগোীর গায়ে এসব স্ব | 
উদ 





এও 





ছড়িয়ে ড়ে। তুলজাপুরের ভবানী দেবীও এইভারে আজ ভারত বিখ্যাত । 


বিহার উল প্রদেশের গানধয় উপত্যকার ডোম, যারা মঘইয়াডোম অপে 
ছল ধর্মের অনেকটা কাকাছি তারা যে মাত্র গৃভা করে সেই 


মাতৃশক্তিকেও ভবানী নামে আহ্বান করে থাকে: 


ভারতের যাযাবর কন্জর নরগোষ্ঠী ভবানী নামে (যে মাতৃশতির পূজা করে, 
তিনি আদলে গৃথীমাতার ভ্ক্রী দিক। ভারতের শরর জাতের লোকের 
াতৃণতিকে পূজা করে ভবানী নামে। এই ভবানী দেবীর আরও নাগা নাঃ 


১৯০ । 


ভবাদী। এঁদের জাদুক্ষমতা, (রাগ নিরাময় করার 
পপ কাস 


বিশেষ এক দেবতার তারা পুজো করে যার নাম দুল্হা দেও। এ হল কোন তরুণ 
বর যিনি বাঘের হাতে মারা গিয়েছিলেন। পরে দেবতায় রূপান্তরিত হন। রান্না 
ঘরেই তাঁর বাস বলে ধারণা। এ রকম আরও কয়েকজন দেবতা আছেন, যেমন 
বূরহা দেও, বড় রাউল ইত্যাদি। এই নরগোষ্ঠী হিন্দু ধর্মভুক্ত হলে এই সব দেবতা 
হিন্দুদের ভৈরব দেবতারূপে আত্মপ্রকাশ করেন। প্রাচীন নরগোষ্ঠীর ভৈরোঁ নামে 
গৃী দেবতাও এইভাবে ভৈরবে রাপান্তরিত হন। এদেরই ভবানী মাতৃশক্তি তখন 
ভারতীয় মহামাতৃকার অন্তর্ভূক্ত হয়ে "দুর্গা ও কালীর সমান মর্যাদা অর্জন করে। 
মহারাষ্ট্র নায়ক শিবাজীর আরাধ্যা দেবীও ছিলেন ভবানী। ূ 

৯। ভীমাদেবী £ প্রাচীন ভারতবর্ষে ভীমাস্থান নামে হিন্দুদের একটি 
ত্র ছিল। ভীমাস্থান অর্থ ভীমা নামে কোন মাতৃশক্তির ক্ষেত্র 


কাছে করমর পরবতী ছিল এই হন মাত গর নি ভাচনাধীন রী 
আছ গণ দে ১০টি আছে দাও এ 
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'একে গো করত সা ৃ্ি বরে দেশের লনা রাত থেকে মা-আরাধকেরা 
এখানে এসে পুজো দিতেন ও অনাহারে ধর্ণা দিয়ে পড়ে থাকতেন। লোকের 


| বিশ্বাস ছিল-_ ভীমাদেবী মানুষের প্রার্থনা শুনতেন। কখনও কখনও নাকি নিজের 


রূপ ধরে দেখাও দিতেন। 

ভীমাদেবীর পর্বতের পাদদেশে ছিল মহেশ্বরের এক মন্দির। সেখানে 
থাকতেন ভম্মাচ্ছাদিত তীর্থিক অর্থাৎ গাশুগৎ যোগিনরা। তাঁরা পূজা আর্চা 
করতেন। দেবীর কাছাকাছি এই শিবমন্দিরের বিশেষ একটা তাৎপর্য আছে। এর 
অর্থ দেবীকে এককভাবে কল্পনা করা হ'ত না কখনও। সঙ্গে ভৈরবরাপে শিবও 
থাকতেন। তাছাড়া স্বয়ং হিউয়েন সাঙই বলেছেন, দেবী ছিলেন মহেশ্বরের পত্রী 

১০। ভিক্টোরিয়া ঃ ইনি এক প্রাচীন রোমান দেবী। প্রাচীনকালে জড়, 
অজড়, নৈর্বাক্তিক চিন্তা সব কিছুতেই ব্যক্তিত্ব আরোপ করে পৃজো করার পদ্ধতি 
চালু হয়েছিল। ভিক্টোরিয়া তেমনই এক রোমান দেবী। রোমানা যুদ্ধজয়কে দেবী 
ঠিক কখন রোমান জগতে দেবীর আসনে অধিষ্ঠিতা হয়েছিলেন জানা যায় না। 
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